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मूर्तिपूजा का आदिकाल 
तथां 
आदि कारण 

मूर्तिपूजा का आदिकाल 

संसार के विभिन्न मार्गों में सूर्तिपुजा का सूत्रपात कब 
ओर कहाँ हुआ यह तो कहना कठिन है, फिन्तु जहाँ तक भारत 
वर्ष का सम्बन्ध है, पूर्वी एव पश्चिसी सभी इतिद्यासिज्ञ तथा 
दार्शनिक्कों का मत है कि उसका जन्मकाल जैन-चौद्ध काल है। 
हिन्दू सम्प्रदायवादी चाहे इस विचार से सहमत न हों किन्तु 
नियक्ष स्वतन्त्र विचाग्फ इस विपय में एक मत हैं। अतः जहाँ 
तक ऐतिहासिक खोज का सम्बन्ध है, इसका स्रमय जेनवौद्ध 
काल से पहिले नहीं जाता । 

बुद्ढ का जन्मफाल ईसा से लगसंग ६०० वर्ष पूषे साना 
जाता है। वर्तमान जोस धर्म के प्रवत्तक महावीर स्वासी, 
महात्मा बुद्ध के समकालीन थे। भगवान बुद्ध की शिक्षाओं सें 
कहीं भी मूर्तिपूजा का उल्लेख नहीं है। उन्होंने ८० वर्ष की 
आयु में निर्वाण पद प्राप्त किया । उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ स्मारक 
रूप में, उनके शिष्यों ने उनके केश, दाँत और अस्थियों को 
लेकर उन पर समाधियां निर्माण करदीं। सम्भवतः कुछ काल 
व्यतीत होने पर अज्ञान और सोहद वश, इन स्सारक बिन्हों की 
पूजा प्रारंभ होगई । धीरे धीरे इन ही समाधियों पर बुद्ध की 
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मूर्तिया स्थापित करदी गई' और उनकी सत्र पूजा होने लगी। 
बौद्ध धमम की मूर्तिपूजा के इस विकास के लिये कुछ शतादविदियों 
का व्यतीत हो जाना श्रस्वाभाविक नहीं है। सम्भव है, प्रारम्भ 
में जेन धमं मे मी मूर्तिपूजा का कोई स्थान न हो और बोह् 
धर्म की भाँति इसमे भी उसका शने: शने विकास हुआ हो | 
अतणएव सूर्तिपूजा का प्रारम्मिक काल महात्मा बुद्ध के जन्म के 
परचात्‌ कुछ शताद्वियों व्यतीत दाने पर ही निश्चय होता है । 
मूर्तिपूजा हमारे देश में वौद्धकाल से पूर्व किसी भी रूप 
में ्रवलित न थी, इसका सबसे प्रबल ऐतिहासिक प्रमाण 
चीन के दो प्रसिद्ध यात्री फाहियान तथा हेनसॉग का यात्रा 
विवरण है। फाब्यान ने इस देश की सन्‌ ४०० ई० में यात्रा 
कौ । उसका कहना है क्रिउस समय काबुल में बीद्ठ धर्म का 
पूर्ण विस्तार था और वहाँ ५०० बौद्ध बिद्दार थे। मथुरा मे 
उसने तीन हजार बौद्ध भिक्ुओं को देखा था और उस समय 
यहों बौद्ध धर्म का पूरा प्रचार था। राजपूताने के समस्त राजा 
बीद्ध धर्मावलम्बी थे। उसने सर्वत्र ऐसे विहार देखे जिन पर 
लाखों रुपये ब्यय किये गये थे । वद्द सब स्थानों में घूमतः हुआ 
पटना पहुँचा जहा बीद्वों के संघो में प्रथम वार बुद्ध की मूर्ति 
फी देखा । वह लिखता दै.-- 

४ प्रति वर्ष दूसरे मास के आठवें दिन मूर्तियों की एक 
सवारी निकाली जाती है। इस अवसर पर लोग चार पहिये का 
रथ बनवाते हैं और उस पर बॉसो का ठाठ बांध कर पांच 
खंड का बनाते हैं। उसके बीच एक खम्भा रखते हैं जो तीन 
फ्ल वाले भाले की भाँति होता दे और ऊ'चाई में २९ फीट या 
इससे अधिऊ द्वोता दे, और एक मंदिर की भाँति दोख पढ़ता है । 
तब वे सफेद मलमल से उसे ढऊते हैं और चटकीले रह्ढो से 
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उसे रगते हैं। फिर देवा की चॉदी सोने की सूर्तियोँ चनाकर 
चांदी सोने और कॉच से आभूषित करके कामदार रेशमी 
चन्दुए के नीचे बेठाते हैं। रथ के चार्सो कोर्नों पर थे ताख 
बनाते हैं और उनमें बुद्ध की वैठी मूर्तियोँ जिनकी सेवा में 
एक बोधिसत्व खड़ा रहता है, बनाते हैं। ऐसे ऐसे बीस रथ 
बनाये जाते है | इस यात्रा के दिन बहुत से गृहस्थ और सनन्‍्यासी 
एकत्रित होते हैं। जब वह फूल ओर धूप चढ़ाते हैं तो 
याजा वजता दे और खेल होता है। भ्रमण लोग पूजा को आते 
च्प ४ 

हूँ । तव बौद्ध एक एक करके नगर में प्रवेश करते हैं। और 
वहाँ वे ठहरते हैं। तब रात भर रोशनी करते हैं। गाना और 
खेल होत्ता है | पूजा होती है इत्यादि इत्यादि ।? 


यहाँ से इसने राजग्रही, गया, काशी, कौशाम्बी और चंपा 
जो पूर्वी विहार की राजधानी थी, की यात्रा की । परन्तु उसने इन 
तीर्थो' से एक भी हिन्दुओं का सन्द्र नहीं देखा। सब जगह 
वोद्धों के संघाराम ही देखे । ताम्रपल्ली सें भी उसने २४ स'घा 
राम देखे । अन्त में वह्‌ जहाज द्वारा सिंहल को चला गया | 

उपयु क्त विवरण से स्पष्ट है कि फाहियान की यात्रा के 
समय चौद्धो में भी सर्वत्र सूर्तिपुजा का प्रचार नहीं हुआ था। 
हिन्दुओं के अनेकानेक वर्तमान देवी देवताओं की मूर्तियों और 
उनके सन्दिरों की तो अमी र॒ष्टि भी नहीं हुई थी। इस प्रकार 
फाहियान का यात्रा काल निर्विवाद रूप से सूर्तिपूजा का प्रारम्भिक 
युग कहा जा सकता है। 

फाहियान के लगभग दोसौ वर्ष के पश्चात्‌ हेनसॉग एक 
दूसरा चीनी यात्री भारतवर्ष सें आया। वह फरगन, समरकंद, 
चुखारा और वलख होता हुआ, इस देश सें आया। यह यात्री 
सब्‌ ६४० ई० सें भारत में था | 
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उसने जलालावाद को बौद्ठों से परिपूर्ण समृद्धशाली 
ध्गर पाया । उसने यहाँ पॉच शिवालय हिन्दुओं के देखे जिनके 
१०० पुजारी थे। कंघार और पेशावर में उसने एक इजार बौद्ध 
संधारामो को उजड़ा हुआ खंडहरावस्था में पाया और हिन्दुओं 
के सी मन्दिर देखे | 

उसने मालवा के राजा शिलादित्य का वर्णन किया है, 
जो विक्रमादित्य का पुत्र था। विक्रम ने मनोत्वत नाम के बोदूध 
भिक्ु को हिन्दुओं का पक्षपाती होने के कारण अपमानित किया 
था, उिन्तु शिलादित्य ने बुलाकर उसकी ग्रतिष्ठा की थी | इस 
यात्री ने पोलुश नगर के निकट एक ऊँचे पर्वत पर नीले पत्थर 
से काटकर बनाई हुई एक दुगदिवी की मूर्ति देखी। जद्दा उसने 
धनी, द्रिद्र सव ही को एफत्र इस मूर्ति की पूजा करते देखा। 
पर्बत के नीचे महेश्वर का एक मन्दिर था जहाँ भस्म लगाये अनेफ 
साधु रहते ? | 

काबुल और चमन मे जहाँ ढोसो वर्ष पूत्र फाहियान ने 
बीद्व धर्म का पूर्स उत्कर् ठेखा था , वहाँ देनसॉय ने सधारासों 
की उजाड़ पाया ओर दस हिंदू मन्दिरों को देखा | उसने तक्षशित्ञा 
ओर काश्मीर में जोनियो को महावीर की मूर्ति पूजते देखा। 
फाश्मीर मे अब भी बोद्ों का प्रावल्य था और वहोँ उस समय 
कनिप्फ राज्य करता था जो वबौँद्व था, वीदूधो की दशा उन्नत 
करने के अभिप्राय से एफ सभा बुलाकर महायान सम्प्रदाय का 
जन्म डिया था ५ उसने अपने यात्रा विवरण में पंजाब के राजा 
मिहिर्कुल का भी उल्लेग्ब फिया है। जिसने पॉचो खडो के 
बीदघ भिज्षुओ को सार डालने की आज्ञा दी थी और +वार 
को विजय कर वहाँ के राजवंश को नष्ट कर डाला था। इसने 
बीदूथ सथारामो, स्तूपा ओर भिन्नुओ को नष्ट श्र कर दिया 
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ओर सिंघ के तट पर तीन लाख बौद्धो का बव कराया था । 

मथुरा में इस समय सी बोद्ध धर्म का प्रचार था । वहाँ 
उससे २० संघाराम और डो हजार भिक्नुओं को उससे पूजा, 
उत्सव आदि करते देखा । 

डसने गंगा की प्रसंशा सुनी जो पापों का नाश करने वाली 
प्सिद्ध थी । हरिद्वार से उसने एक ठेवें मन्दिर मी देखा जिसमे 
प्रडे चमत्कार किये जाते थे । हरि की पौंडी उस समय पत्थर की 
नेर्माण हो चुकी थी और उससें स्लान करने का माहात्म्य प्रसिद्ध 
रे चुका था। | 

कन्नौज उस समय गुप्त राजाओं की सुप्रसिद्ध राजधानी 
थी । यहाँ उसने बौद्ध ओर हिन्दुओं को समानावस्था में पाया 
पहों पर १०० संघाराम और १० हजार भिक्कु तथा २०० देव 
पन्दिर और हजारों पुजारी उसने देखे | यहाँ के बोद्ध राजा 
शिलादित्य द्वितीय से भी उसकी भेंट हुई, जिसने गगा के पूर्वीय 
तट पर १०० फीट ऊ*चे स्तम्भ पर बुद्ध की मनुष्याकार सोने 
को मूर्ति स्थापित की थी । 

वहाँ का वर्णुन करते हुए वह लिखता हैे--बसन्त ऋतु के 
तीन सास तक वह ( शिलादित्य ) मिन्नुओं और ब्राह्मणों को 
भोजन देता था। संघाराम से महल तक सब स्थान तस्वुओं 
ओर गवेसो की छोलदारियों से भर जाता था चुद्ध की एक 
छोटी सी मूर्ति एक अत्यन्त सजे हुए हाथी पर रक््खी जाती थी 
ओर शिलादित्य इन्द्र की भाँति सजा हुआ उस सूर्ति की बाई" 
ओर, और कामरूप का राजा दाहिनी ओर पॉच पॉच सौ युद्धके 
हाथियों की रक्षा में चलता था। राजा चारों ओर मोती, सोने 
चांदी के फूल एव अनेक बहुमूल्य चीजें फेंकता जाता था। 
मूर्ति को स्नान कराया जाता था और शिलादित्य उसे स्वया 
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कंधे पर रखकर पश्चिमी बुज' पर ले जाता था और उसे रेशमी 
वस्त्र और रत्न जदित भूषण पहनाता था। फिर भोजन और 
शास्त्र चर्चा होती थी। 

हेनसॉंग ने अयोध्या मे भी वौद्धों के १० संघाराम और 
३००० भिक्ु और बहुत से हिन्दुओं की देखा। प्रयाग में 
उसने हिन्दुओं का प्रावल्य देखा ओर गंगा यमुना के संगम पर 
सकड़ों मनुष्यों को स्वर्गलाभ की लालसा में मरते देखा | उसका 
कहना है कि नदी के वीच में एक ऊ'चा स्तम्भ था जिस पर चढ़ 
कर लोग अस्त होते हुए सूर्यका दशेन करते थे । श्रावस्ती,फौशांबी 
आर काशी में भी उसने हिन्दुओ' का प्रभु पाया। काशी में 
उसने ३० सधाराम - ३००० भिक्ुओं और १०० देव मन्दिर 
तथा १० हजार पुजारी देखे थे। यहाँ पर केवल महेश्वर की 
पूजा प्रचलित थी । महेश्वर की एक ताबे की १०० फीट ऊ'चो 
मूर्ति थी । वह इतनी गम्मीर और तेजपूर्श थी कि जीवित सी 
जान पढ़ती थी । बहाँ उसने एक मलुष्याकार बुद्ध की मूर्ति 
दुखी थी | 

बैशाली में उसने वोद्ध सघारामी को खडहरावस्थामें पाया। 
बहा बहुत से देवमन्दिर वन चुके थे। सगध में ४० स'घाराम 
ओर दस हजार भिन्नुओ को देखा था । यहाँ हिन्दओं के भी 
दूस मन्दिर थे। पाटलीपुत्र इस समय उजाड हो चुका था। 
गया मे उसने नत्राह्मणों के कई हजार घर देखे । गया के वोधिवृक्त 
ओर विहार की अपूर्व शोभा इसयात्री ने देखी थो। वह 
लिखता दँ:-- 

१६० या १७० फीट ऊ'चा है शरीर बहुत सुन्दर वेल 

बूटों का काम इस पर हुआ ू [ कहीं तो मोतियों से शुथी हुई 
मृर्तियों बनी है--कहीं ऋषियों या देवताओं की मूर्तियाँ हैं। 
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इस सबके चारो ओर तावे का सुनहला आमंलक फक् हे। इसके 
निम्ट दी महावोधि संघारास 'का विशाल भवन्त है। जिसे लंका 
के राजा ने बनवाया है) उसकी ६ दीवारे' तथा तीन खंड ऊचे 
युज हैं । इसके चारों ओर ३०-४० फीट ऊ'चे परिकोट 
इससे शिल्प की वहुत भारी कल्ना खचचे की गई है। बुद्ध की 
सोने चादी की म्तियाँ है और उन्तमें रत्न जड़े हैं। वर्षा ऋतु 
में यहाँ वौद्धों का बहुत भारी मेला लगता हे, लाखों मनुष्य आते 
हैं और दिस रात उत्सव मनाते हैं ।”? 

यह नालंद विश्व विद्यालय से कामरूप के राजा के साथ 
कुछ दिन रहा था । यहां इसने बड़े वड़े विद्धानो से बात चीत 
की थीं । मु गेर, पूर्वी विहार तथा उत्तरी बंगाल में वोद्धों के 
संघाराम और हिन्दुओं के देव मन्दिर दोनों ही समान रूप से 
विद्यमान थे | यहां से चलकर वह आसाम, मनीपुर, सिलहट 
आदि पहुचा जहाँ बहुत से हिन्दू 'सन्दिर निर्माण हो चुके थे 
आर बौद्धों का बहुत कुछ हास हो चुका था । यहाँ उसने एक 
भी संघाराम नहीं देखा। 

वर्तमान मिदनापुर के निकट ताम्रलिप्ति राज्य मे उसने 
जहाँ तहोँ संघाराम ठेखे। करण सुदरण ( मु्शिदावाद ) से उससे 
चौद्ध ओर हिन्दू दोनों ही पाये । उड़ोसा से उसने १०० संधाराम 
ओर १० हजार भिक्ु ठेखे थे। पुरी का प्रसिद्ध जगन्नाथ का 
सन्दिर उस समय तक नहीं वत्ता था। परन्तु हिन्दुओं के दस 
सन्दिरें वहाँ वन गये थे । बौद्ध इस स्थान को अपनी रक्षा का 
एऊ मात्र स्थान सममते थे । पुरी में आज भी वोद्धों के ढंग पर 
जगन्नाथ जी की रथ यात्रा निकाली जाती है। कलिंग राज्य में 
वौद्ध धर्म का प्रचार नहीं था परन्तु वरार में द्विंदू, बौद्ध दोनो ही 
समान थे । यहीं पर प्रसिद्ध सिद्ध ्ागाजु न रहता था। आंध्र 
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प्रदेश में उसने २० सघाराम और ३० देव सन्दिर देखे । द्वाविण 
देश में बौद्धों का अब भी बहुत प्रभाव था । यहाँ १०० संघाराम 
ओर १० हजार भिक्षु थे। मालाबार में बौद्धों और हिन्दुओं को 
समानता थी । लंफ़ा में वह स्वयं नहीं गया किन्तु उसने लिखा हद 
कि वहाँ १०० बौद्ध मठ और २० हजार भिक्षु थे। मददराष्ट्र में 
उसने अनेक बौद्ध संचाराम और अजन्ता की असिद्ध गुफाओं 
को देखा । यद्दों ७० फीट ऊ'ची बुद्ध की मुर्ति थी। मालवा में 
उसने सौ २ संघाराम और हिंदू मन्दिर देखे। कच्छे गुजरात 
ओर सिंध अदेशों मे उसने सर्वत्र बौद्धों का पतन और मूर्तिपूजक 
हिंदू वर्म का उत्कप देखा था । 

होनसॉग का यह यात्रा विवरण मूर्तिपूजा के इतिद्दास पर 
फादियान की भाँति एक दूसरी अत्यन्त प्रामाणिक निष्पक्ष साक्षी 
है| जहाँ फाहियान का समय बौद्ध धर्म के उत्कषे और मूर्ति 
पूजा का आउडिस युग था, वहाँ होनसॉंग के यात्रा काल में 
बोद्व धर्म का बहुत कुछ हास हो चुका था और हिन्दुओ के 
वर्तमान पौराणिक धर्म की जढ़ जम चुकी थी। इस समय को 
हम वौद्ध ओर पौराणिक धर्म के सबर्प फ्रा समय कह सकते हैं। 
बोद्वों का अनुसरण करते हुए हिन्दुओं में भी मूर्ति पूजा प्रचलित 
हो चुकी थी ओर उनसे सैऊद्ों मन्दिर वन चुके थे । 

कुछ बिद्वानं। का यह भी मत है क सबसे पहिले मूर्ति 
पूजा जोन धर्म में प्रारम्भ हुई ओर बौद्धों ने उसे जोनियों से 
ओर हिन्दुओं ने जीन एवं वोद्वो से अदण क्रिया । जौन सम्प्रदाय 
के श्वेवाम्बर शाखा बाले मृर्तिपूजा को जोन मत का अन्न नहीं 
मानते । वे दिगम्बर सम्प्रदाय द्वारा प्रचलित ती4करों की पूजा 
का निषेध करते हैं। उनका अभिमत है फ्नि जौन बम प्र'थों में 
मूर्तिपुजा का दी उल्लेख नहीं दे | इसकी सम्पुष्टि सें वे अपने 
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धर्म गन्‍्थोी के अनेकानेक प्रमाण प्रस्तुत करते हैं। परन्तु हमारा 
तातय॑ तो यहाँ केवल इतना ही सिद्ध करना है कि हिन्दू धर्म की 
वर्तमान सूर्ति पूजा बौद्धननोन काल की देन है, और इसका 
प्राचीन आये धर्म से कोई भी सम्बन्ध नहीं है । 

फारसी भसापा का बुठ! शब्द जो स्पष्टतया बुद्ध” का 
अपश्र'श है, यह सिद्ध करता है कि न केवल भारतवर्ष अपितु 
ईरान आदि देशों में भी सवे प्रथम जिस सूति की पूजा का 
प्रचार हुआ अथवा वहाँ के निवासी जिस मूर्ति के सस्पक में 
आये वह मूर्ति बुद्ध की थी। फल्नतः चुत” शब्द ही मूर्ति का 
पर्यायवाची बनकर फारसी भाषा में प्रयुक्त होने लगा | अतः 
चुत” शब्द भी यही सिद्ध करता है कि मूर्ति पूजा का प्रारम्भ ४ 
बुद्ध की मूर्ति से हुआ और जहाँ जहाँ बौद्ध धर्म का विस्वार 
हुआ वह्ों वहाँ सूर्ति पूजा भी प्रचलित होती गई । 

पंडित जवाहरलाल नेहरू ने अपनी हिन्दुस्तान की 
कहानी” ( (१७७ १0)7820760ए ०६ ]908 ) में ठीक हमारे ही 
उपयुक्त विचारों की सम्पुष्टि की है। वह इस पुस्तक के भारत 
और यूनान (]708 ७१0 0786९०७ ) शीर्षक अध्याय में प्र 
१७२ पर लिखते हैं:-- 

“यह एक मनोर॑जक विचार है कि मृतिपूजा भारत में 
यूनान से आई। वेदिक धर्म हर प्रकार की भूति तथा प्रतिमा- 
पूंजन का विरोधी था। उस (बैदिक) काल में देव मूर्तियों के 
फिसी प्रकार के मन्दिर नहीं थे | कदचित्‌ पीछे के सम्पदारयों सें 
मूर्तिपुजा के छुछ चिन्ह पाये जाते हैं किन्तु यह निश्चय पूर्वक 
कहा जा सकता है कि उसका इस देश सें विस्तृत प्रभाव नहीं 

प्रारम्भिक वौद्ध सत उसका घोर विरोधी था और बुद्ध छी 
प्रतिमा तथा मूर्ति-निर्माण के विरुद्ध विशेष आज्ञाए' थीं । यूनानी 
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मूर्ति-कला का अफ्गानिस्तान और सीमान्त प्रदेश के चारों ओर 
अधिक प्रभाव था और यह शने शने यहाँ भी प्रविष्ट दो गया। 
ऊिन्तु इस पर भी आरम्भ मे बुद्ध की मूर्ति न बनाकर अपोलो! 
( यूनान का एक देवता ) जैसी “बौधिसत्वों! की ही मूर्तियां 
बनाई गई--जो बुद्ध के पू्वे अवतार माने जाते थे । पीछे से 
स्वयं बुद्ध की मृ्तियां निर्माण द्वोने लगीं । हिन्दू धर्म के कुछ 
सम्प्रदा्ों ने भी उनका अनुकरण किया, किन्तु वैदिक धर्म 
निरन्तर इस प्रभाव से मुक्त-रह्य । फारसी तथा उद्‌' भाषा मे 
प्रतिमा अथवा मूर्ति के लिये अब भी 'बुत' शब्द प्रयुक्त होता है, 
जो बुद्ध का रूपान्तर है ।” 
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मृति पूजा क्रा आदि कारण-- 

सूर्ति पूजा-प्रसार के, कालातर में चाहे अनेक कारण बन 
गये हों, परन्तु मूल रूप में उसके आदि-कारण केवल दो दी हैं:-- 
(१) पूर्व महापुरुषों की चिरस्थायी स्माति रखने की लालसा तथा 
(२) अदृश्य वस्तु को भी मूर्तिमान देखने की अज्ञ जन समुदाय 
की उतक्कण्ठा। 

महापुरुषों और महात्माओं की मझत्यु के पश्चात्‌ सबे 
साधारण में उनके प्रति सम्मान और श्रद्धा के भाव जागृत रखने 
के लिए, जिससे वे उनके सद्ुपदेशों एवं आदशों को विस्तृत न 
करदे', उनके चित्रों अयवा प्रतिमूर्तियों का बुद्धिमान लोगों त्ते 
निर्माण किया । ऊिन्तु अज्ञान अथवा स्वाथंवश, कुछ शताछ्दिया 
व्यतीत होने पर उनका जीवित पुरुषों की भांति पूजा सत्कार 
प्रचलित हो गया और यह सममा जाने लगा कि उन्तकौ पूजा 
ओर उपासना मात्र से हमारे कष्ट दूर हो सकते हैं। महापुरुषों की 
वास्तविक पूजा उनके पग-चिन्हों पर चलना है, इस तत्व को भुला 
दिया गया। उनकी प्रतिसूर्तियों के सम्मुख खड़े होकर उनसे सहा- 
यता के लिये याचना करना अथवा जीवितों की भाँति उनका 
स्नान, माज न, चन्दन-लेपन एवं भोजन, भेंट सत्कारादि निरर्थक 
परिक्रियाए' केवल मनुष्य समाज के अज्ञान और अन्ध विश्वास 
की परिचायक हैं। 

जेसा ऊ़ि पूर्व लिखा जा चुरा है, वौद्ध मूर्ति पूजा का 
सूत्र-पात ठीक इस्ती प्रफार हुआ है। जैन, बौद्ध दोन. दो अप 
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श्वरवादी थे। उनके समक्ष उनके आचार्यों के अतिरिक्त ईश्वर 
जोसा अन्य आदशे नहीं था। मानव स्वभांव में ईश्वरोपासना 
की भावना बीज रूप से निहित दे | मनुष्य अल्पज्न और अपूर 
है। वह असफलता और निराशावस्था मे, अपने से बलवान 
शक्ति की साहाय्य एवं सामीप्य की आवश्यकता का अनुभव 
करता है। जिन सम्प्रदाय्ों अथवा समाजों में ईश्बर-विश्वास का 
अमाव है, उनमे अपने आचार्या अथवा नेताओं की मृत्यु के 
उपरान्त उनकी समाधियों और प्रतिमूर्तियों की पूजा मानव 
घध्वमाव की उसी असहाय अवस्था की प्रतिक्रिया है । यही 
फारण है कि जोन ओर बोद्ध दोनों ही सम्प्रदायों में कुछ पीढ़ियाँ 
बीतने पर उनके आचार्यों की सूर्तियों का पूजा-सत्कार इस प्रकार 
होने लगा, मानो वह अब भी जीवित हैं | बौद्ध काल के अन्त 
में हिन्दुओं ने जेन, बौद्दों का अनुकरण किया और अनेक 
बैदिक देवताओ कौ ऊल्पना के साथ साथ इन्होंने उनकी मूर्तियाँ 
भी निर्माण करली | 

अन्न समुदाय निगूह दार्शनिक विचारों के समभने की 
क्षमता नहीं रखता। उसकी भ्रवृत्ति प्राय, इन्द्रियगोचर विपयों 
की ओर ही होती दे। वह अरृश्य पदार्थों की भी मूर्तिमान्‌ 
कल्पना फरने में ही सन्‍्तुट्ठ होता है । निराफार ईश्वर की तीन 
शक्तियाँ त्रह्मा, विप्यु, महेश तथा मरुत, इन्द्र, वरुण, सरस्वती 
आदि अनेक प्राकृतिक पदार्थों की मृ्तिमान्‌ कल्पना, इस प्रवृत्ति 
का ही फल दे। रोग ओर मसत्यु तक की भयानक मूर्तियों की 
ब्युसत्ति, मनुष्य की इसी इच्छा का परिणाम है। विदेशी मूर्ति 
पजा का इतिहास भी ऐसी कल्पनांओ से परिपूर्ण है। वहाँ 
भी प्राकृतिक वैबी दुर्घटनाओं फो देग कर उसके अधिएातू 
डेयताओं की कल्यना करली गई | 
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कुछ विद्वानों का मत है कि वौद्ध पचारकों ने चीन, यूनान 
श्रादि पदेशां मे अनेक देवी देवताओं की मूर्ति पूजा प्रचलित 
देखी और वे इस भावना को इस देश सें अपने साथ लाये। 
इसी प्रकार विदेशी लोगी के इस देश पर आक्रमण तथा हँश, 
क्रिराव, आभीर आदि अनेक विदेशी मूर्ति पूजक जातियों के 
सस्मिअण ने इस देश से न केवल सूर्ति पूजा के विचारों को ही 
जन्म दिया अपितु उन्तके अनेक देवी देवताओं की मूर्तियां यहाँ भी 
पूजी जाने लगीं। चतुर स्वार्थी लोग बा ओर सर्वत्र जन 
साधारण की अज्नता से लाम उठाया करते हैँ ॥ समय व्यत्तीत 
होने पर ऐसे ही लोगों ने मूर्तियों के अनेक चमत्कार दिखा कर 
उनमे देवी शक्ति सिद्ध करना प्रारम्भ कर दिया और इस प्रकार 
अनुचित एवं दम्भपूर्ण उपायो द्वारा मूर्ति पूजा को धनोपाजन 
का एक साथन बना लिया गया। 

चाणक्य ने अपने कौटल्य अर्थ शास्त्र से राजा तक 
को ऐसे ही उपायों द्वारा राज्य-कर-बद्धि का अनुचित परासश 
दिया है | चाशक्य को सम्राट चन्द्रगुण्त मौये का प्रधान मन्‍्त्री 
चंताया जाता है और उसका समय भी वोद्ध कालान्तर्गत ही है । 
वह लिखता दैः--- 

(१) पाखण्डसंघद्रव्यमश्रोत्रिय मोग्य॑ देवद्रत्यं वा कृत्यकरा: 
प्रेतस्य दग्धह्दयम्य वा हस्ते न्यस्तमित्युपहरेयु. ॥2३॥। 

(२) वेवताध्यक्षो दुर्गराष्ट्र देवतानां यथा स्वमेकस्थ॑ कोश ं॑ 
छुर्यात्‌ ॥४७॥ तथीव चापहरेत्‌ ॥४शा। 

(३) वेवत चैत्य' सिद्धपुस्यस््यानमौपादिक वा रात्रावुधाष्य 
यात्रा सम्राजाभ्यामाजीवेत्‌ ॥४४॥ 


(४) चेत्योपवंन बुच्षेण वा देववामिगसनमर्नर्तिव पुष्पफल 
युक्तेन ख्यापयेत्‌ ॥४७॥ 
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(४) ममुष्यकर' वा बृक्ते रक्षोमय' रूपयित्वा सिद्धव्यज्लनाः 
पौरजानपदाना दिरण्येन प्रतिकुथु: ॥४८॥ 

(8)सुरड्ायुक्ते बाकूपे नामम्ननियतशिरस्क हि्ण्योपहारेण 
द्शयेत्‌ नागअतिमायामन्तश्छिद्रायाम्‌ ॥४६॥ 

जि तय न वल्मीकछिद्र ९ क 

(७) चत्यछिद्रे वल्मीकछिद्र वा सर्प दुर्शनमाहारेण प्रति 
वन्धसशज्ञ' कइत्वा श्रदधानाना दर्शयेत्‌ ॥५०॥ 

(८) अभ्रदधानानामाचमनप्रोक्षणेषु रसमुपचाय्य देवता- 
समिशाप॑ न्रुयात्‌ ॥४५१॥ 

अ्रथ--( १) किसी भी पाखरड से संघ का धन या देवघन 
जिसे ओत्रिय न भोगत्ते हों कृत्यफार (उस्ताद) लोग यह कह कर 
कोप में पहुँचा देवें क्रि हमने वह घन किसी ऐसे के यहा रखा 
था जो सर गया अथवा जज गया । 

(२) देवों के अध्यक्तु की साति अपने फोप को बढ़ाएं उसी 
प्रकार श्रपहरण करे । 

(३) रात्रि में उठकर कहीं पर देवमन्द्रि या सिद्ध स्थान 
या फोई अदूभुत घटना खड़ी करके वहाँ यात्रा और समाज 
लगवा ठेवे और उनते वन कमावे | 

(४) यदि चौत्य वा बृक्त मे असमय फूल फल आवें तो 
देवता का आ जाना प्रसिद्ध करे । 

(५) वृत्त में फिसी मनुष्य को छिपाकर, उसके द्वारा रास 
का भय दिखला कर सिद्ध का स्वांग चनाये और पुर और देश 
वासियों के स्वर्ण से उसका प्रतिकार कराये । 

(६--७) सोना मेंट चढ़ाने पर सुरड् चाले कुए में नाग 
दिखलावें जिसका सिर यंधा रहे। अद्वालुओं को छिद्र युक्त 
नाग को प्रतिमा सें या सन्दिर या वल्मीऊ के छेद में नाग का 
प्रत्यक्ष दर्शन करावे पद्िले नाग की कुछ खिला ऋर सुस्त बना देवे । 
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(८) जो अश्रद्धावान हो उनके आचसमन और छींटा देने के 
जल में कुछ मिला देवें जिससे वेहोश होने पर देवता का 
कोप चतावें | 

वर्तसान सुधार काल से पूर्व इस देश में मर्तियों के ऐसे 
चमत्कारों पर जनसाधारण का पूरा विश्वास था। लोग मूर्तियों 
के कोप से भयभीत रहते थे और पण्डे पुजारी उससे पूरा पूरा 
लाभ उठाते थे। न्लञाज भी अशिक्षित जनवा से इस प्रकार के 
मिथ्या विचार समूल नष्ट नहीं हुए है । 


वतन नम+- ब्य्ड््ड जन्‍-न 


२ ५ 
वेदिक काल ओर मूतिपूजा 

अति प्राचीन काल से वेदों जो आये लोग अपोरुषेय मानते 
चले आरहे हैं। अन्य सिद्वान्तों मे चाहे मतभेद दो किन्तु वेदों 
के अपीरुपेय अथवा ईश्वरीय ज्ञान होने में आयेधरम के सभी 
सम्प्रदाय एक मत हैं । बेढ, ब्राह्मण, उपनिषद्‌, शास्त्र, स्मृति 
यहाँ तक फरि पुराण भी जो आयधर्म के वर्तमान विकृृत रूप का 
मूल कारण हैं, एक स्वर से इन्हें. ईश्वरीय वाणी उद्घोषित करते 
हैं, और रूष्टि के आदि में मनुष्यों के थादुर्भाव के साथ ही चार 
ऋषियों पर इनका प्रकट होना वर्णन करते हैं। 

पाश्चात्य विद्वान जिनमें बहुताफा विकासबाद ( एए०एध०7) 
के सिद्वान्त पर विश्वास है, तथा उनसे प्रभावित इनके अमुगासी 
भारतीय पंडित, जो वेदों को अपोरुपेय नहीं मानते, कम से कम 
इतना मानने के लिए विवश हैं. कि ऋग्वेद ससार की प्राचीनतम 
पुस्तक है । 

पीछे बेदी के अर्थां को स्पष्ट करने के लिए उन्हें - आधार- 
भूत मानकर ऋषियों ने ब्राह्मण, उपनिपद्‌, एवं शास्त्रादि अनेक 
ग्रन्थों की रचना की । अतः हमने इन ग्रन्थो के रचनाकाल को 
भी जो वास्तव में स्॒ष्टि उत्पत्ति काल से बहुत पीछे का समय 
है, वेदिफ कालान्तर्गत परिगणन 'कर लिया है, और रामायण 
तथा महाभारत काल से पूर्व के समय को वैदिक काल मे 
ही समाविष्ठ किया दे । 

पूर्व के अध्याय में हमने मूर्ति पृजा की आधुनिऊता पर कुछ 
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प्रकाश डाला है। किन्तु मूर्तिपजर हिन्दू सम्प्रदाय, मूतिपजा 
को वेद्शास्त्रालुकूल प्रतिपदन करने का ससय समय पर प्रयत्न 
करते रहते हैं । अत. वेद, ब्राज्मण, उपनियद्‌ एवं शास्त्रों करा इस 
सम्बन्ध सें क्या मत है तथा क्‍या वास्तव सें सर्तिपजा वेदशास्त्र 
अनुकूल है, इसी पर इस अध्याय में कुछ विचार किया जायेगा । 

मूर्ति शब्द वैदिक नहीं है अपितु लौकिक है, ओर जहाँ तक 
एस शब्द का सम्बन्ध है चारों वेदों में यह कहीं भी प्रयुक्त नहीं 
इुआ | अमर कोष तृतीय कारड, ज्ानाथवर्ग ३. श्लोक ६६ पर 
लिखा द्े--“मूर्ति; काठिन्य काययो.,। अर्थात 'मूर्ति. एफ 
तम कठिनपने और शरीर का है। इस श्रकार मूर्ति शब्दार्थ से,... 
सिद्ध है कि वह आकार वाली होनी चाहिये। “आकाराविद्विता- 
कृती” । (अमरकोप ३ कार्ड, नानाथे वर्ग ३, श्लोक १६२),आकार 
आकृति को कहते हैं? । और आकृति वाली वस्तु साकार होती है । 
जन मूर्तियों की पूजा की जाती है वे शरीरबारी साकार हैं और 
घोने, चोंदी, पीतल, तोबा, लोहे, पत्थर, मिट्टी आदि कठोर 
वातुओं को चनी हुई होती है, अतः 'मृति' शब्द का जो अथ ऊपर 
दिया गया है वह संगत ही दे 

हिन्दुओं में जिन मूर्तियों की पूजा प्रचलित है बेया तो 

परसात्मा की तीन शक्ति ब्रह्मा, विष्यु, महेश की कल्पित मूर्तियों 
हैं या उसके अबतारा कौ हैं। अथवा देवताओं, देवदूतों और 
गुरुआं की हैं। वहुत सी मूर्तियों इनकी पत्नियों, पारिवारिकजनों, 
सेवकों और वाहनों की हैं । शिव-पावंती जनसेन्द्रिय कौ मर्हित 
आकृति शिवल्तिग” पूजा सी मारतवर्ष से सवंत्र प्रचलित है | 

जिन मूर्तियों का हमने ऊपर उल्लेख किया है, उनमें एक भी 
पस्मात्मा की सू्ति नहीं है। वेद स्पष्ट कहता है कि परमात्मा की 
कोई प्रतिमा नहीं हैः-- 


( १५ ) 


भे तस्य॑ प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महतद्यशः | 
हिरण्यगर्भ; इत्येप मामाहि, सीदित्येषा 
यस्यमान्न जात इत्येष. | यज्जु० २० । ३ ॥ 
अर्थ-जिसका महान प्रसिद्ध यश है, उस परमात्मा की कोई 
 अतिसा नहीं है। हिरण्यगर्भ आदिसन्त्रों द्वारा तथा 'मा भा दिसीत' 
इस मन्त्र से, और “यस्मात्नजातः इन मनन्‍्त्रों से उसका वर्णन 
होता है। अर्थात्‌ उक्त सन्त्रों द्वारा जिसके भहान प्रसिद्ध यश का 
गायन हुआ है, उस परमात्मा की कोई प्रतिमा नहीं दे। महीधर 
ने भी इसका यही भाष्य किया है-- तसस्‍्य पुरुषस्य प्रतिमा, 
प्रीतिमानुपमान॑ किग्वद्वस्तु नास्ति अतएवं नाम प्रसिद्ध" 
भहत्त्‌ यश यस्यास्ति सर्वातिरिक्त यश: | इत्यादि । 
अर्थात्‌ उस पेरभात्मा की प्रतिमा, प्रतिमान, उपसान कोई 
“बस्तु नहीं है, इसलिये महत्‌ यश है जिसका, ऐसा वह सबसे 
अधिक यशवाला है । 
जव्वटाचार्य ने भो इसके यही अर्थ किये हैं । 
अतः जब उसकी कोई प्रतिमा, प्रतिमान, उपमान वस्तु ही 
नहीं दे तद उसकी मूर्ति बन ही कैसे सकती दै। यही कारण दे 
कि जितनी भी सूर्तियाँ प्रचलित हैं, चाहे वह परमात्मा कीं 
शक्तियों की हों चाहे उसके अवतारों की, किन्तु स्वयं परमात्मा 
की एक भी नहीं है । 
परमात्मा आकृति और शरीर रहित, निराकार है, अत्तएंव 
उसकी प्रतिमूर्ति बनाई ही नहीं जा सकती। निम्न वेदसन्त्र 
परमात्मा के निराकार ओर अशरीरी होने का स्पष्ट शब्दों में 
प्रतिपादन करता है । 
सपर्यगान्छुक्रमकायमत्र॑णमस्नाविर , शुद्धमपापविद्ध' । 
कविर्मनीपी परिभू: स्वयम्भूर्याथातथ्यतो्थान्‌ 


( १६ ) 


व्वदधाच्छाश्वतीभ्य: समाभ्यः | यज्जु० ४० | ८ 

अर्थ-वह ईश्वर सर्वव्यापक है। जगदुत्पादक, शरीर रद्दित 
शारीरिक विकाररहित, नाड़ी और नस के बंधन से रहित 
पवित्र, पाप से रहित, सू्म-दर्शी, क्षानी, सर्वोपरि बतमान, 
स्वयंसिद्ध,, अनादि प्रजा के लिए ठीक ठीक कर्मफल का 
विधान करता है । 


इस चेद मंत्र में परमात्मा को 'शरीररदितः शारीरिक विकार 
रहित एवं 'नाढ़ी, नस के चंधत से रहित” बताकर उसके 
साकारत्व का अत्यन्त निषेध किया है | 
वेदों में अनेक स्थलों पर परमात्मा का रूपक अलक्लार द्वारा 
(विश्वरूप! भें व्णेन किया गया है । उसे देख कर लोग बेढों हें 
ईश्वर का साकारत्व सिद्ध करने का असफल प्रयत्न किया करते 
हैं। ऐसे कुछ संत्र सीचे उद्घृत किये जाते हैं--- 
सहस्तशीर्षा पुरुष: सहस्राक्ञ: सहस्रपात्‌ । 
सभूमि , सवंतस्पत्वात्यतिष्ठद्शाड लम्‌ ॥ यजु० ३१। शा 
अथ -सब प्राणियों के हजारों शिर, हजारों नेत्र, असंख्य 
पाद जिसके बीच सें हैं, ऐसा यह परमात्मा भूगोल में सब ओर से 
व्याप्त होकर, पांच स्थूल, पॉच सूक्ष्म भूत जिसके अवयव हैं 
उस सब जगत को लाँघ कर स्थित हे अर्थात्‌ सब में और सब 
से प्रथक है। 
इस मन्त्र में परमात्मा को 'सहस्रशीर्ष', 'सहस्राल” और 
सहस्वपात? अर्यात्‌ दजारों शिर, इजारों आँख ओर हजारों पेर 
वाला अलंकार रुप से च॒र्णन किया गया है।सायण, मद्दौधर, 
उदयन सभी भाष्यकारों ने इस मन्त्र का वहीं अर्थ किया है 
जो यहाँ उपर दिया गया है। सब प्राणियों के शिर, आँख, पग 
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न वहाँ आँख पहुँचती है, न वाणी जाती है और न सन, 
इसलिये उसको न जानते हैं. न जान सकते हैं, जिससे उसका 
उपदेश किया जा सके | वइ ज्ञात वस्तुओं से श्रथक है और 
अज्ञात से भी भिन्न है। ऐसा पूर्व आचार्यों से सुनते हैं, जो 
हमकी उसका उपदेश करते हैं। 
यद्नाचा5नम्युदित॑ येन वागभ्युयते | तदेव ब्ह्मत्व॑ विद्धि, नेदं 
यदिदमुपासते ॥७४॥ वअन्मनसा न मनुते, येनाहुमंनोमतम्‌। 
तदेव ब्रद्मतं॑ विद्धिं, नेद॑ यदिदमुपासते ॥४॥ यघचुषा 
न पश्यति, येन चचक्तापि पश्यति | तदेव तअद्वत्व॑ विद्धि, नेद' यदि 
दस्मुपासते ॥ ६॥ यच्छोत्रेण न श्णोति, येन श्रोत्रसिद' श्र तम्‌। 
तदेव ब्रह्मत्व॑विद्धि, नेद' यद्दमुपासते ॥७॥ यत्माणेन न 
प्राणिति, येन प्राण: प्रणीयते | तदेव त्रह्मत्व॑ विद्धि, नेद' यदि- 
दूसुपासते ॥ ८ ॥ 

जो वाणी हारा प्रकाशित नहीं होता, जिससे वाणी का 
प्रकाश होता है, उसी को तू ब्रह्म जान, जिसका वाणी से 
सेवन किया जाता हे, वह त्रद्य नहीं दे॥ ४ ॥ जिसका मन से 
सनन नहीं फिया जाता, जिससे सन मनन करता है, उसी को 
तू त्रह्म जान, जिसका मन से सनन किया जाता है वह ब्रह्म 
नहीं है | ५॥ जो आँख से नहीं देखा जाता, जिससे आँख 
देखती है, उसी को त्‌ त्ह्म जान, जो आँख से देखा जाता है 
वह जद्म नहीं है ॥ ६ ॥ जो कान से नहीं सुना जाता, जिससे 
कान सुनता है, उसी को तू ब्रह्म जान, जो कान से सुनना जाता 
है वह त्रह्म नहीं है ॥ ७ ॥ जो प्राण से प्राण के व्यापार में नहीं 
आता, जिससे प्राण अपना व्यापार करता दे, उसी फो तू प्ह्म 
जान, जो प्राण के व्यापार में आता है वह त्रह्म नहीं है ॥ ८।। 

उपयु क्त उपनिपद्‌ वाक्‍्यों में यह सुस्पष्ट शब्दों में चताया 


( ऋहे) 


गया है कि परमात्मा आकार रद्दित दोने के कारण इन्द्रियों द्वारा 
अहण करने की वस्तु नहीं है । वे र 

अशरीर' शरीरेषु अनवस्थेष्ववस्थित्तम्‌ | महान्ते ल् 
मत्वा धीरो न शोचति । कठ० १।२। २२ ॥ 

बह परमात्मा लोगों के शरीर में रहते हुए भी स्वयं शरीर 
रहित है। बदलने वाली वस्तुओं में एक रस है! उस महान 
विभु आत्मा को जान कर धीर पुरुष शोक मुक्त द्वो जाता है। 

अशब्द्मस्पशेसरूपसन्यययं॑ तथारसं. नित्यमगन्धवच्चयत्‌ । 
अनायनन्त॑ महतः पर' ध्रूव॑ निचाय्य त॑ सृत्युमुखाअमुच्यते ॥ 
कृ० ३९८. 

वह ब्रह्म शब्द नहीं, स्पर्श नहीं, रूप नहीं, इस प्रकार रस 
नहीं और न गन्ध वाला दे । वह अधिनाशी, सदा एक रस 
रहने वाला, श्रनुत्पन्न, सीमा रहित महत्तत्व से भी सूक्षम, अचल 
है । उसको निश्चयात्मक रीति से जान कर मनुष्य मौत के मुख 
से छूट जाता है। 

'अणोरणीयान्महतोमहीयानात्मास्यजन्तोर्निहितों शुद्यायाम्‌ | 
त्तमक्रतु, पर्यति बीतशोको धातु: प्रसादान्महिमानमात्मनः हैं 
क० २२० ॥ 

ब्रह्म सुक्ष्म से भी अत्यन्त सूच्म हे, वड़े से भी बड़ा है। 
चद्द इस त्राणी के हृदयाकाश में स्थित है।उस आत्मा कौ 
सहिमा को चुद्धि के निर्मेल होने से निष्काम शोक राहित प्राणी 
देखवा है। 

इन्द्रियेभ्य: पर' मनो सनसः सत्त्वमुत्तमम््‌ | सक्त्वादपि महा- 
नात्मा महतोडन्यक्तमुत्तमम्‌॥ क०,६७ ॥ 

अव्यक्तात्त, परः पुरुषो व्यापको&लिक्न एवं च। बज्चात्वा 
भुच्यत्ते जन्तुरमतत्वें च गच्छुति || क० दक्ष ॥ 


( र४ ) 


इन्द्रियों से मत सूज्म है, मन से सूत््म अहक्लार है। अहड्लार 
से भी सूक्ष्म महत्तत्व है तथा महत्तत्व से भी सूक्म प्रकृति 
ओर जोवात्मा है । जीव और प्रकृति से भी सूक्ष्म परमात्मा है 
जो कि व्यायफ और चिन्ह आदि से रहित (निराकार) है। जिसको 
जानकर मनुष्य दु.खों से छूट जाता हे और अम्ृतत्व को प्राप्त 
होता है । 
न संदृशे तिष्ठति रूपमस्थ न चक्छुषा पश्यति कब््वनेनम्‌ । 
हृदा मनीपी मनसामिक्लुप्तो य एतद्वितदुस्मृतास्ते भवन्ति |०६६॥ 

इस ब्रह्म का कोई रूप सामने नहीं है और न आँखों से इसे 
कोई देख सकता है । यह हृदय, मन तथा बुद्धि से ज्ञात द्योता है 
जो लोग इसे जानते है वह अमृत हो जाते हैं । 

यत्तद्दृश्यमप्राह्ममगोत्रम चक्षु, ओत्र' तद्पाणिपाद॑ । नित्य॑ विश्ु 
सर्वगतं सुसक्ष्म॑ तद्भूतयोनि परिपश्यन्ति धीरा. ॥ मु० ११६ ॥ 

जो परमात्मा न दखा जाता दे न पकड़ा ,जाता है जिसका 
कोई गोत्र नहीं, वर्ग नहीं, [जसके न नेत्र हैं न श्रोतन हाथ न 
पांव दै ! वद्द नित्य हे, व्यापक है, सर्बंगत है और बढ़ा सूद्म 
तथा अउव्यय है । उसी जगत के निमित्त कारण ब्रह्म को धीर पुरुष 
सर्वत्र देखते हैं । 

दिव्यो छामृत्त * पुरुपः स वाह्याभ्यान्तरोडज॒ अग्राणेह्यमना: 
शुश्रो द्यक्षरात्परत” पर ॥ मु० शरर्‌ ल्‍ 

वह ब्रह्म निश्चय दी प्रकाशमान्‌ , मूर्तिरेहित, स्॒वन्यापक, 
बाहर और भीतर सचंत्र वर्तमान, जन्मरहित, प्राण रहित, मन से 
शुन्ब, पवित्र, सूर्म अविनाशी प्रकृति ओर जीव से सूक्ष्म है । 

न चजुपा गृह्मयते नापि वाचा नान्येदेवेस्तपसा कर्मणा वा ; 
ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसत्वस्ततस्तु त॑ पश्यते निष्क्ल॑ ध्यायमान: 


-|आ० ३॥१८॥ 
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चह ब्रह्म आँख से ग्रहण नहीं किया जाता । उसे न वाणी से, 
न अन्य इन्द्रियों से, न तप से और न कर्म से ग्रहण किया जा 
सकता है। अपितु ज्ञान की मद्दिमा से शुद्ध अन्तःकरण वाला 
होकर ध्यान करता हुआ ही जीव उस कला रहित ब्रह्म को देख 
सकता दे । 
तिलेपु तैंले दधनीव सर्पिराप: स्लोतस्वसणीपुचाग्निः एवं 
मात्मनि गृश्मतेड्सो सत्येनिनं तपसा योउनुप्श्यति ॥श्वे० शश्शा 
जैसे तिलों में तेल, दही में मक्खन, स्रोंती में जल और 
अरणियों में अग्नि, पेरने, विलोने, खोदने ओर रगड़ने से प्राप्त 
होती है | इसी प्रकार परमाध्षा आस्मा में प्रहण किया जाता है 
यदि कोई सत्य और तप से उसे ज्ञान दृष्टि से देखता है । 
सर्वव्यापिनमात्मनं क्षौरे सुर्पिरिवार्पितम्‌। आव्मविद्यातपोमूलं 
तदूआद्योपनिपपरम ॥ए्वे० ११६॥ 
'चह सर्व्यापी दूध सें सक्ल्खन कौ तरह सब से समाया 
हुआ दै। आत्म विया और तप उसकी प्राप्ति का मूल है। वह 
ब्रह्म, उपनिपद्‌ का परस रहस्य है । प 
सवेततः पाण्पादं तत्सवंतो5क्षिशिरोमुखं । सर््नतः श्र्‌ तिमल्‍्शेके 
सव माइत्यतिष्ठति ॥एवे० ३॥१६॥ 
* सब जगद्द उसके हाथ और पांव हैं, सब जगह उसके नेत्र, 
“शिर और मुख हैं | सव जगह उसके कान है और वह लोक में 
सबको घेर कर स्थित है। 
सर्वेन्द्रियगुणा भासं सर्वन्द्रियविवजितम्‌। सर्व॑स्य प्रभुमीशान 
- सदस्य शरण बृद्त्‌ ॥शवे० ॥६ण॥ 
- सारे इन्द्रियों-के गुणों को प्रकाश देता है, परन्तु सारी 
इन्द्रियों, से रहित है। वह सवका|स्वामी, सब पर शासन करने 
वाला तथा सबका शरण है। ॥ 


( २६ ) 


अपाणिपांदो जंवनो शहीता पश्यत्यचक्षु, सम्शणोत्यकर्णः | 
सवेत्ति वेच' न च तस्थास्ति वेत्ता तमाहुरप् य' पुरुष महान्तम 
श्वे० ३१६ 

वह विना ह्वाथ के सबका ग्रहण करने वाला तथा बिना पॉव 
के वेग वाला है। बिना नेत्र के देखता और बिना कान के सुनता 
है। वह हर एक जानने थोग्य॑ वस्तु को जामता है पर उसका अत 
जानने वाला कोई नहीं | ज्ञानी लोगे उसको मुख्य मंहान्‌ पुरुष 
कहते हैं । 
सूक्ष्मातिसूक्ष्म॑ कलिलस्य॑ मध्ये विश्वस्य स्रष्टारमनेकरूपम । 
विश्व॒स्येक॑ परिवेष्टितारम ज्ञास्वाशिव' शान्तिमत्यन्तमैति ॥ 

' श्वे० ४१४॥ 

वह ईश्वर सूक्ष्म से भी सूक्ष्म है । वह इस जगत्‌ और उसके 
प्रत्येक पदार्थ में व्यापक है । उसी ने इस विश्व और उसके रूप 
वाले पदार्था को रचा है| वद्द सारे संसार को घेरे हुए है। उसी 
फल्याण स्वरूप प्रभू को जानकर मनुष्य अध्यन्त शान्ति को 
प्राप्त होता है । 

न तस्य कार्य करण च विद्यते न तत्समग्राभ्यधिकश्च दृश्यते 
परास्य शक्तिविविधे व श्र,्यते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च॥ 

- श्बे० क्षण 

उसका कोई कारये नहीं, उसके इन्द्रियादि' करण नहीं । उसके 
समान और न उससे कोई अधिक है। डसकी शक्ति सबसे महान 
है | उसमें ज्ञान, वल तथा कार्य' करने फी शक्ति स्वसाव से है । 

न तसस्‍्य कश्चिप्पतिरत्ति लोके न चेशिता नेव च तस्य लिंगम। 

से फारण कारणाधिपो न चास्य कश्चिज्जमिता न चांधिपः ॥ 

" श्वें० ६६॥॥ 

लोक में कोई उस परमात्मा का पति नहीं, न उस पर कोई 


बी, 


शासन करने वाला है ओर उसका न कोई चिन्ह है| वह जगन्‌ 
का निमित्त कारण है। चह इन्द्रियों के स्वामी जीवात्माओं का 
भी स्व्रामी है । वह न किसी से उत्पन्न हुआ है ओर न उसका 
कोई स्वामी है। 
उपयु क्त समस्त उपनिपद्‌ वाक्य जहाँ परमात्मा को सुस्पष्ट 
स्प में निराकार वर्णन करते हैँ वहां यह भी बताते हैं. कि उसे 
शुद्ध अत-करण से ध्यान द्वारा द्वी जीवात्मा सें ग्रहण किया 
जाता हूँ। अतण्व “मूर्ति पूजा ईश्वर प्राप्ति का साधन है?” 
इस युक्ति का भी स्वतः निराकरण हो जाता है। वेद भी ईश्वर 
प्राप्ति की इसी विधि का निम्न शब्दों में निरूपण करते हेः-- 
युद्चत्ते मन उत्त यु्नते थियो विग्ना विप्रस्थ बहतो विपश्चित.,। 
चह्दत्रादथे वद्युनाविदेक इन्मद्ी देवस्य सवितु. परिष्डुति: । 
हजु० ४ | ८5१। १ 
युक्त सलसा वय॑ देवस्य सवितु: सबे, स्वरस्थाय शक्त्तया। 
पोभिविश्ले यजु० ११५।१२ 
युजेवां त्रह्मपूव्य नमोभिविश्लोक एतु पश्येव सूर- 
जण्वन्तु विश्वे अम्ृतस्थ पुत्रा आपे धामानि दिव्यानि तस्थुः। 


रा के यज्जु० ११। ४ 
अर्थात्‌ बड़े बड़े यज्ञ याग करने वाले और विद्वाना से भी अधिक 


विद्वान्‌ अ्रपत्ता सन ओर चुद्धि उस एक ही महान्‌ देवाधिदेव 
परसात्मा सें युक्त करते हैँ। पूरी शक्ति से हम लोग स्वर्गीय 
सुर्खों के लिये अपने मत को सविता देव सें जोंढ़ते हैं।सब्‌ 
लोग यह वात कान खोल कर सुनलें कि पूजों ने योग चल से 
ही प्रकाश सार्ग से यात्रा की हे, इसलिये जो योग करेगा-न्रह्म 
में मत लगायेगा-बह्दी इस उत्तम गति को प्राप्त होगा ) 

चुद्धिवाद, अर्थात्‌ तक ओर युरक्ति का जहों तक सम्बन्ध है, 
दर्शन शास्त्रों का वेदिक साहित्य में सर्वोच्च स्थान है । चैदिक 


( रूम ) 


साहित्य द्वी क्यों, यदि यह कहा जाय कि दशन शास्त्र संसार 
मै प्रचलित बुंद्धिवाद के उद्गम हैं, तो कोई भ्रत्युक्ति न द्ोगी। 
दर्शनों में आज से हजारो वर्ष पूर्व जिन सूक्ष्म तत्वों पर विचार 
फ्िया गया है थे अब भी पाश्वात्य विज्ञान की पहुँच से परे 
हैं। इनकी अद्भुत श्'खलाबद्ध तक शैत्ती संसार को चकित 
किये बिना नहीं रह सकती । इन भारतीय बुद्धि-भंडार मे से 
छुछ रत्न जिनमें ईश्वर के स्वरूप पर विचार फिया गया है, 
बेदान्त दर्शन से नीचे उद्‌ध्रृत करते हैं.-- 
पत्युरसामझस्यात्‌ । वे० २ ।२ | ३७| सम्बन्धानुपंपत्त श्च । रेप ॥ 
अधिष्ठानानुपपत्त श्च । ३६ ॥ करणवघचे न्‍न भोगादिभ्यः । ४० ॥ 
अन्तवत्वमसर्वज्ञतावा | ४२ ॥ उत्पत्य संभवात्‌। ४९॥ न च॒' 
कत्तु केः करणम्‌ | ४३।| विज्ञानादिभावे तदग्तिषेघः। ४४॥ 
विप्रतिषेधाध । ४४ ॥ 

युक्ति शून्य होने से परमात्मा का साकार होना ठीक नहीं। 
३७॥ साकार ईश्वर का जगत के उपादान प्रक्ृति के साथ सम्बन्ध 
न बन सकने के कारण भी उक्त 'साकारवाद? पक्त ठीक नहीं । 
श्८॥ साकार बस्तु के लिये स्थान की आवश्यकता होती है, परन्तु 
परमांत्मा का कोई एक़ स्थान नहीं अत, वह साकार नहीं। ६६ ॥ 
यदि परमात्मा को इन्द्रियों वाला माना जाय तो हमारी तरह उसे 
भी सुख दु.खादि भोग की आपत्ति होगी। अतः वह साकार 
नहीं । ४० ॥ यदि परमात्मा को वेहघारी मानें तो अन्त वाला 
मानना पडेगा और असर्वज्ञ ठहरेगा । अल्पन्न मानने से वह 
परमास्मा नहीं हो सकता ।। ०१ ॥ ईश्वर का जन्म असम्भव 
होने से भी उक्त पक्ष की सिद्धि होती है |! ४२॥ पससाव्मा कर्ता 
के कोई करण (इन्द्रियादि) नहीं है ॥ ४३ ॥ परसास्मा में सर्वज्ञादि 
धर्म पाये जाने से एफ रस होने के कारण उसकी उत्पत्ति 


( *६ ) 


नहीं हो सकती । ४४ ॥ साकार और निराफार दोनों का विरोध 
होने से निराकार परमात्मा साकार नहीं हो सकता । ४४ ॥ 
अरुपवरठेव हि तस्प्रधानस्‍्वाद्‌ । ३ ।२। १४ 

निराफारता बोधक वाक्यों की प्रधानता पाए जाने से भौ 
परमाध्मा निराकार है। 

तद्व्यक्तमाहददी । वे० ३( २।२३ 

निश्चय करके. प्रह्म को अव्यक्त फथन किया गया है। 

अहष्श्यध्वादिगुंणकी धर्मोक्ते: | बे० १॥२।२१॥ 

निराकारादि उसके घर्म कद्दे जाने से परमात्मा अरृश्यत्वादि 


गुर्णो वाला है । ४ ६ 
ईश्वर-निराकारध्व॒विपयक वेदान्त दर्शन के जो सूत्र ऊपर 


दिये गये हैं वे किसी टीका टिप्पणी की अपेक्ता नहीं रखते । 
एस सूत्रों में विस्पष्टरूप में $श्वर को निराक्रार सिद्ध किया गया है 
आर उसकी सिद्धि मे अनेऊ तऊ पूर्ण युक्तियाँ दी गई हैं। 

८“इंश्वर-प्राप्ति का क्या साधन हे ?” इस विपय पर पतझ्जलि 
भुनि ने एक अपू्े प्रथ की जो 'योग-दर्शन! के नास से सुप्रख्यात 
है, म्थक दी रचना की हे। इस दर्शन में चित्त की ब्ृत्तियों को 
रोकना, अर्यात्‌ वाह्म विषयों से चित्त को हटा कर जीव का अपने 
स्वरूप में स्थित हो जाना दृष्यादि, जीव तथा ईश्वर के योग 
(मिलाप) का साधन बताया गया है:-- 

योगश्चितवृतिनिरोध: । समाधिपाद ॥ २॥ तदा द्र॒प्टु 
स्वरूपे 5 वस्थानम्‌ ॥३ ॥ योग चिच्च की वृत्तियों के रोकने को 
फहते हैं ।। २ ॥ तब द्रष्टा (जीव) की अपने रूप में स्थिति द्वो 
जाती है ॥ ३ ॥ विस्तारभय से यहाँ अधिक नहीं लिखा जा रहा । 
“मूर्ति पूजा और योग सावन, ” इस विपय पर इस पुस्तक सें 
प्न्यत्र एक पृथफ अध्याय लिखा गया है। श्रतः इस सम्बन्ध में 
घटी विचार किया जायगा। 


( ३० ) 


मनुस्मृति--जों मानव धर्म शास्त्र के नाम से सुप्रसिद्ध हे 
आये जाति की एक अमूल्य निधिदै| भगवान मनुने जिन वैयक्तिक 
सामाजिक, राजनेतिक कर्तज्याकर्तव्य कर्मो का सावेभौमिक रूप 
में इस ग्रन्थ में उपदेश दिया है, वे आज भो मनुष्य समाज के 
पथ प्रदर्शन की क्षमता रखते हैँ। मनुस्मृति के आरम्भ में ही 
सष्टि-उत्पत्ति-विषय पर विचार करते हुए ईश्वर के स्वरूप का 
सक्तिप्त वर्णन किया गया है | यहाँ पर भी परमात्मा को अचिन्त्य 
अमप्रमेय, अनादि, इन्द्रियातीत, परमसूच्म, आकाररहित आदि 
उपलक्षषणों घाला बताया गया है। 
तव्वमेफी हास्य स्वेस्य निधानस्य स्वयज्रुवः | अचिन्त्यस्याप्रमेयस्य 
कार्य तत्त्वार्थ विद्यममी ॥३॥ अ० १। 

क्योंकि सम्पूर्ण वेद के कार्य के यथार्थ प्रयोजन के जानने 
वाले आप ( मनु ) एक ही हैं। जो वेद कि अचित्य, अग्रसेय 
अनादि परमात्मा का विधान है ॥ ३ ॥ 
ततः स्वयंभूमंगवान व्यक्तो व्यश्नयन्निदम्‌ । मद् भूतादिदवृत्तौजा, 
प्रादुरासीत्तमोनुद. ॥ ६॥ योसाउवतौन्द्रियग्राह्मय. सू्ष्मो5व्यक्त. 
सनातन. सर्वमतमयोडचिंत्यः स एवं स्वयमुद्वमी |७)। अ> १। 

इस दशा के अनन्तर उत्पत्तिरहिंत और इन्द्रियों से न जानने 
योग्य अक्ृति को अ्ररणा करने बाले, महत्तत्य, आकाश, वाशु, 
अग्नि, जल, प्रथ्वी आदि कारणों के बल से युक्त परमात्मा ने 
इनकी प्रकाशित करके अपने को प्रकट किया ॥ ६॥ जोकि 
इन्द्रियो से नहीं जाना जाता और परमसूक्म, नित्य, और सम्पूर्ण 
विश्व में ज्याप्त तथा आऊफार रहित, अतएवं अनिन्‍त्य है, वही 
अपने आप प्रकट हुआ ॥ ७ ॥ 

इन श्लोफों में परमात्मा के प्रकट होने का अभिप्राय जगत 
अथवा विराट रूप से प्रकट होने से है। इनकी शैली वैसी ही 


( ३3१ ) 


अलंकारयुक्त है जैसी कि चेद के कुछ मंत्रों की पूर्व दी जा चुकी 
है | आगे के श्लोफों मे इसी प्रकृति रूपी शरीर से खष्टि-उ्पत्ति 
का सविस्तार वर्णन किया गया है। मनुस्म॒ति के छटवे” अध्याय 
में भी याग द्वारा ही ईश्वर प्राप्ति का वर्णन किया है वेसे अनेक 
स्थ्तों पद्चयज्ञादि नित्यकर्मों का सबको उपदेश किया गया है.- 

सृच्मतां चान्ववेक्षेत योगेन परमात्मतः। ६५॥ अ० 5 ॥ 

योग से परमात्मा क्री सूच्मता का ध्यान करे। 
प्रियेपु स्वेषु सुकृतम्‌ प्रियेपू च दुष्कृतम्‌। विरूज्य ध्यानयोगेन 
मह्माभ्येति सनातनम्‌ ॥ ७६ | अऋ० ६॥ 

अपने प्रिय में सुकृत और अप्रिय सें दुप्कृत को छोदकर 
ध्यानयोग से सनातन ब्रह्म को प्राप्त होता है 

मनुस्मेति को आद्योपान्त पढ़ने पर सहज ही से कोई यह 
अनुसान लगा सकता है कि इस थन्‍्थे से वहुत छुछ पीछे से 
सम्मिश्रण किया गया है। इसमे इतने परस्पर विरोधी स्थल हैं 
जिन्हे देखकर दूसरों का हस्ताक्षेप स्प्र दृष्टितत होता है। इस 
प्रफार यज्ञों सें पशुचलि, सदिरा सॉस भक्त, जन्मगत वर्राज्य- 
चस्था, मतक भाद्ध आदि वामसार्ग कालीन कुप्रथाओं का समर्थन 
परन्तु साथ द्वी उनके विरोध सूचक अनेक श्लोको की विद्यमा- 
नता एवं प्रधानता इसके प्रचल प्रमाण हैं। इन प्रज्षिप्र भागों 
के होते हुए भी समस्त मनुस्म॒ति में सूर्तिपुजा अथवा अवतार- 
बाद के समथ न में एक भी श्लोक हृ'ढे नहीं मिलता । अतः 
इस परिणाम पर पहुँचने में कोई कठिनाई नहीं रहती कि मूर्तिपूजा 
का जन्म-काल मनुस्म्ृति के प्रक्षिप-काल से भी कहीं पीछे का है। 
डॉ, पद्दयन्नविधि--संघ्या, अस्निहोत्र आदि एवं ओझ्लार तथा 
गायत्री जाप को आवश्यक नित्यनैमित्तिक फर्म बताया हैँ, जिससे , 


( रेरे ) 


मुर्तिपूजा का, हमारी देनिक विधि में, स्वयमेव खण्डन द्वो जाता 
है। मनुस्मृति के ऐसे कुछ श्लोक हम नीचे देते हैँ :-- 
ऋषियज्ञ' देवयज्ञ' भूतयज्ञ' च सर्वंदा । 
नयज्ञ' पित॒यक्ष"” च यथाशक्ति न द्वापयेत्‌ ॥४२१॥ 
संध्या, रवाध्याय, अग्निहोत्र, बलिवैश्व, अतिथि, तथा 
पिठ्यज्ञ को यथाशक्ति कभी न छोडे और सदा करता रहे । 
वत्थायावश्यक॑क्ृत्या कृतशौच: समाहित: । 
पूर्वा' सन्ध्यां जपंस्विष्ठेत््वकाले चापराँचिरम ॥४।६३ 
ब्राह्म मुदत मे उठकर और आवश्यक फार्ये मलमूत्र त्याग 
आदि करके, शुद्दत और सावधान होकर पातः काल की और 
यथा समय दूसरे फाल की सन्ध्या देर तक फरे । 
अम्निद्ोत्र” च जुहयाटाबन्ते घ निशो: सदा । 
इर्शने चाद्ध मासान्ते पौर्णमासेन चेव दि ॥४ २५॥ 
दिन और रात्रि के आदि में नित्य अम्निदोत्र करे और अर्घ- 
मास के अन्त में आमावास्था और पूर्णिमा को यज़न करे | 
मदलाचारयुक्त' स्याञ्यतात्मा जितेन्द्रिय:। 
जपेच जुहुयाच्चेव नित्यमग्निमतन्द्रित: ॥४१४५॥ 
उत्तम आचार से युक्त होकर, एवं संयत आत्मा तथा 
जितेन्द्रिय होकर नित्य निरालस्य होकर जप करे और अग्निहोत्र 
मी करे। 
पूर्वा' सन्ध्यांजपंस्तिप्ठेत्सावित्रीमार्कदर्शनास्‌ ! 
प्श्विमांतु के मम, ॥२१०१॥ 
प्रात: काल की सम्ध्या, गायत्री का जाप करता 
दर्शन होने तक स्थित होकर और सायंकाल की 35028 
दर्शन होने तक चेठकर करे । 


३.) 


ओऑकारपूविकास्तिस्तोमहाव्याहतयो5ज्यवा: । 

अिपाच्चैवसावित्री विज्ञेयं ब्रह्मणोमुखम्‌ ॥२॥८१॥ 

ओझ्वार से युक्त तीन अविनाशी भहयव्याह्मति और त्रिपदा 
गायत्री चेद्र का मुख है । 

यो5घोते ऋन्यहन्येतास्त्रीरिएवर्षोस्यतन्द्रितः । 

स ब्रह्म परमम्येति चायुभूत- खमूतिमान्‌ ॥श८र॥। 

जो पुरुष प्रतिदिन आलस्यरहित होकर तीन चर्ष पर्यन्त आओ, 
व्याहृति ओर गायत्री का जप करता है, चह परत्रह्म को प्राप्ठ 
होता है और वायुवत शरीरबंधन से मुक्त हो जाता है। 

ऊपर दिये गये चेद, उपनिपद्‌ एवं शास्त्रों के विविध 
उद्धरण से यह भल्ती प्रकार सिद्ध हे कि ईश्वर निराकार है और 
इन्द्रियों का विषय नहीं है। तब उसकी प्रतिमा अथवा सूर्ति बन 
ही केसे सऊती है ? इन उद्धरणों से यह भी सिद्ध है कि समस्त 
येदिक साहित्य में सूर्तिपूजा को कहीं और किसी भी अवस्था सें 
इंश्वर प्राप्ति का साधन नहीं वताया गया | अतएव वेदशास्त्रो के 
नाम पर जो लोग सूर्तिपूजां का प्रचार करते है, उन्होंने या तो 
उनका भलीभॉति अनुशीजन नहीं किया या फिर पक्तपात एवं 
स्वार्थवश सचाई पर पर्दा डालना चाहते हैं । 


मू्तिपूजा ओर अवताखाद 


जिस समय मूर्तिपूजा की कल्पना की गई उस समय यह भी 
शआ्रवश्यक हुआ कि ईश्वर को साकार सिद्ध किया जाय । क्योंकि 
बिना साकार सिद्ध किये उसकी मूर्ति अथवा प्रतिमा बन ही 
केसे सकती है । अत उसकी पूर्ति त्रह्या-विष्णु-महेश, ईश्वर के 
तीन साकार रूप कल्पित करके की गईं । ब्रह्मा, विष्णु, महेश, 
यह्‌ एक ही ईश्वर के तीन गुणवाचक नाम हैं। परमात्मा सृष्टि 
रचता है, अत. उसका नाम ब्रह्मा, र्ष्टि का पालन करता है, अत- 
विष्णु और संहार करता है, इसलिये महेश अथवा रुद्र है। 
यह तीनो कोई प्रथक शरीरधारी ईश्वर ऋथवा उसकी साकार 
शक्तिया नहीं हैं, अपितु उपयुक्त तीनों गुणों के आधार पर हम 
ईश्वर को तीनों ही नामों से पुझारते हैं । 

इसी प्रकार वेदों में ईश्वर के अनेक गुणवाची नामों का 
वर्णन दे । जिन्हे आगे चलबार लोगों ने अज्ञान-वश प्रथक-उथक 
ईश्वर अथवा देव समझ लिया | कवियों ने उनका गुणुगान 
ऊिया । चित्रकारों ने उनके चित्र बनाकर अपनी कला का परिचय 
दिया और अन्त में सूर्तिकारों ने उन्तकी सूर्तियोँ निर्माण करदीं। 
जहाँ तक कला का सम्बन्ध है, इसमें कोई दोप भी नहीं, किन्तु 
कालान्तर में जब स्वार्थ अथवा अज्ञान-चश इनकी जीवित 
महापुरुषों के समान मेंट-पूजा का प्रचार चल पढ़ा और जन 
साधारण की सन्‍्तुष्टि के लिये उनमे प्राण प्रतिष्ठा एवं चमत्ार्रों 
का आरोप किया गया, रसी समय से उसका घोर दुरुपयोग 
प्रारम्भ हो गया । 


( ३४ ) 


वर्तमान हिन्दू समाज सें अवतारबाद, निराकार परमात्मा 
को साफार बनाने की एक दूसरी कल्पना है | ईश्वर निराकार 
तो है किन्तु अवतार धारण करके साफार शरीरी भी वन जाता 
है, ओर जिन मूर्तियों की पूजा की जाती है, वे उनही अबतारों की 
प्रतिमूतिया हैँ, ऐजा सर्वलाधारण का रूत है।इस प्रकार देखा 
जाय तो अवत्तारवाद और मूर्तिपूजा का जुड़वां भाई बहन का 
सा घनिष्ट सम्बन्ध दे और बहुत अशो में यह एक दूसरे पर 
आशित हैं। 

ईश्वर इस प्र्ची पर शरीर धारण करके क्यों अवतरित 
होता है ? उसे इसको क्‍या आवश्यकता होती दे ? इसके लिये 
भी पुराणों में, जिनके लेखक ही वास्तव में मूर्तिपुजा के जन्मदाता 
हैँ और जिनका समय भी मूर्तिपूजा को भाँत केवल कुछ हजार 
वर्ष ही है, अनेक रोचक कथाओआ तथा उपास्याना द्वारा अनेक 
कल्पनायें की गई हैं । पुराणा में चौबीस, जिनमे मुख्य दस हैं, 
अबतारों की कल्पना की गई हूँ। इनमे कुछ फो छोड़कर सब 
ही को विष्णु का पूर्ण अयवा आशिफ अवतार माना गया है। 
कुछ अव॒त्तार नर रूप हैं, जैसे राम, कृष्ण, बुद्ध, शंकर इत्यादि 
ओर कुछ पशु रूप हैं, जेसे कच्छ, मच्छ तथा सूकर । किन्तु इन 
समस्त अव॒तारों सें विष्यु की प्रवानता यह सिद्ध करती है कि 
इस वाद की कल्पना का सूत्रपात वेप्णवों द्वारा किया गया । 

अवतारवाद के पक्त में जो युक्तियाँ दी जादी हैं, वे बहुत 
निर्वेल और लचर हैं। प्रथम तो निराकार और साकार एक 
वस्तु के दो विरोधी गुण हो द्वी नहीं सकते । ईश्वर या तो निरा- 
कार देया साकार । यदि उसका भी जीव की माँति शरीर 
धारण करना मान लिया जाय, तो ईश्वर भी ईश्वर न रहकर 
जीव ही वन जाता है । 


( ३६ ) 


ईश्वर को क्या आवश्यकता अनुभव हुई. जिससे उसे शरीर 
धारण करना पढ़ा ? इस प्रश्न के उत्तर में प्राय. गीता के प्रसिद्ध 
श्लोक जो हिन्दुओं में एक लोकोक्ति बन गये हैं--- 
यदा यदा दि धर्मस्य ग्लानिर्भबति भारत । 
अभ्युत्थानमथर्मस्थ तदा 55 त्मानं रज्याम्यहम्‌ |।७॥ 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्क्ृताम्‌। 
धर्मसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे ॥८ आअ० ४। 
उद्धृत किये जाते हैं। इसी पअकार श्रीमदूमागवव जो 
वैष्णव सम्प्रदाय का सूल ग्र'थ दे, का निम्न श्लोक भी यही 
छ्राशय प्रकट करता है.-- 
यदा थदा हि धर्मस्य ज्षयोद््विश्व पाप्मान्‌। 
तदातु भगवानीश आत्मानं रुजते हरि ॥५६॥ स्क॑० 8 अ० रछ। 
उपयु क्त श्लोकों का यह्दी भाव है कि जब-जब धर्म का क्षय 
होने लगता है और पाप बढ़ जाता है, तब-तब भद्गपुरुर्षों की 
रक्षा करने एवं धर्म के स्थापना परमास्मा अवतार लेता है। 
किन्तु देवी भागवत में जो शाक्त सम्प्रदाय का प्रसिद्ध मुख्य 
पुराझ दे इस युक्ति की दीतन्र आलोचना की गईं हैः-- 
माया विमाहिता मन्दाः प्रवदन्‍्ति सनीषिण 
करोति स्वेच्छयाविष्यसु रवताराननेफश, ॥४७॥ 
सन्दोडपि टु.खगहने गर्भवासे उतिसंकटोे । 
न करोति मति विद्वान्‌ कथ॑ कुग्यात्‌ स चक्रश्नत्‌ ॥४८॥ 
कोसल्यादेवकीगर्भ विष्ठामलसमाइुले । 
स्वेच्छया श्रवद॑त्यद्धागतो हि. मधुसूदन: ॥४६॥ 
वेछहुण्ठसदन च्यकृत्वा गर्भवासे सुख नु किम । 
चिन्ताफीटिससु॒त्याने. दुःखदें विपसंमिते ॥४०॥ 
( देवी भागवत स्क॑० ३ आ० २६ ) 


( रे७ ) 


अर्थात्‌ सा्रा से मोहित हुये मूर्ख विद्वान कहते हैं कि विष्णु 
अपनी इच्छा से अववार लेता है। मूखे मनुप्य भी दुःख से 
परिपूर्ण कष्ट युक्त गर्भधास की इच्छा नहीं करता पुनः वह चक्र- 
धर विष्णु कैसे कर सऊता दै ? लोग कहते हैं कि सलमूत्र से 
पूर्ण कौसल्या और देवऊी के गर्भ में विष्णु स्वेच्छा से गया। 
भला बैकु'ठ को छोड़ कर फोटि चिन्ताओं को उत्पन्न करने वाले 
फ९दायक विपतुल्य गर्भवास में सुख द्वी क्या है ! 

इसीप्रकार अन्य पुराणों में भी अवतार का कारण वर, 
शाप और शुभाशुभ॒कर्म वतलाया है। शरीर की उतत्ति के 
लिये जिन बातों फी आवश्यकता है बह परमात्मा में नहीं घटती | 
आत्मा, देह, इन्द्रिय और मन के सम्बन्ध का नाम जन्म 
है । जन्म से सुख दु.ख हुआ्रा करता है। जन्म के लिये घर्साघम 
रूप फारण का होना, शध्र्मावर्म के लिये प्रवृत्ति, 
प्रवृत्ति के लिये राग प और रागह्व प के लिये मिथ्याज्ञान होना 
आवश्यक है । परन्तु परमात्मा से मिथ्या लान का सर्वेधा अभाव 
हू अत, उसका जन्म असम्भव है | महामुनि पर्तजलि ने-- 
क्लेशऊर्मविपाफाशयेरपरारृष्ट. पुरुषविशेष ईश्वर. ॥योण्शन्श। 

अथीत अविया, अस्मिता, राग, हे प, अभिनिवेश इन पाँच 
घलेरो से उसन्न होने वाले कर्म और कर्मफल एवं वासना से 
जो रहित है, वही ईश्वर है ।-- इस सूत्र में भी इसी वात को 
स्पष्ट क्रिया है । 

कुड लोग समभते हैं कि जिस प्रकार जीवात्मा बिना शरीर 
के कार्य करने से असमर्थ है, उसी प्रफार ईश्वर भी विना शरीर 
घारण किये स्टृष्ठि रचना नहीं कर सकता, किन्तु लोग भूल 
जाते हूँ कि जीव एक देशीय दे ओर ईश्वर सर्वव्यापक है। 
जो शक्ति प्रत्यूफ परमाणु के मीतर व्याप्त है, उसके लिये इन 


( रेप ) 


परमारुओं को गति देने के लिए फिसी बाह्य करण अथवा अवब- 
यव को आवश्यऊता नहीं | जीव को एक देशीय होने फे कारण 
शरीरदि साधना की आवश्यकता है किन्तु परमात्मा सर्वेत्र 
व्यापक है, अत. उसे बाह्य साधन अपेक्षित नहीं । 

वास्तव में यदि हस निष्पक्ष होकर विचारें तो अवतारबाद 
ईश्वर की महत्ता पर एक कलझू है, जो ईश्वर सर्वेज्यापक 
आओर सवंशक्तिमान है, उसे साधुओं की रक्षा और दुशे के 
विनाशार्थ जन्म मरणु के वंवन में आने की आवश्यकता दी 
क्या है ? जो परमात्मा रावण, ऋसादि दुट साक्षर्सों के जन्म 
देने की सासथ्य रखता है, क्या वह उनका बिना शरीर धारण 
किये विनाश नहीं कर सकता ? बनाना विगाडने से दुष्कर है। 
अत दुष्टा का विनाश करने के लिए उसका शरीर धारण करनेफी 
कल्पना द्वी स्वथा निमू ल एवं निराधार है | संसार का इतिहास 
साक्षी है कि प्रत्यफे काल और प्रस्येक देश में दुष्ट आततायी 
होते रहते हैं और उनका राजा अथवा संसार के वीर पुरुषा 
द्वारा विनाश भी होता रहता है। इसके लिये ईश्वरावतार की 
आवश्यकता ही क्या है ? कौनसा काय है जिसे ईश्वर बिना 
शरीर धारण किये नहीं कर सकता ? 

जो लोग राम, कृष्ण आदि महान्‌ ऐतिहासिक पुरुर्षा को 
ईश्वरावतार बताते हैं, रूच्य तो यह है कि जहाँ एक ओर चे 
इन्हें ईश्वरावतार बताकर उनके पराक्रमयुक्त कार्यों का महत्व 
घटाते हैं, वहाँ दूसरी ओर जन-साधारण को इनके इन कार्यो 
से प्रोत्साहन प्रहण करने मे भी चावऊ सिद्ध होते हैं। यदि राम 
ईश्वर हैं. तो उनका फोई भी काय महत्वपूर्ण नहीं। ईश्वर केलिये 
तो यद्द कार्य नितान्त साधारण है | यही वात अन्य अवतारों के 
लिये भी कही जा सकती है । जब एऊ व्यक्ति यह देखता है कि 


( रे६ ) 


जो पराक्रम राम अथवा ऋूष्ण ने >िये हैं, वे ईश्वरीय कार्य हैं,तो 
इसे उनके अनुफरण करने का साहस ही उस्पन्न नहीं होता। 
बह अपने को एक तुच्छु जीव समझ कर अपनी असमर्थता का 
अनुभव करता है। अबतारवाद का सिद्धान्त, मूर्तिपूजा की 
भाँते ही हिन्दुओं को नपुसक बनाने में वहुत कुछ सहायक सिद्ध 
हुआ है | इसी का परिणाम है कि संसार की जातिया अपने 
बाहुबल से कहीं की कहीं पहुँच गई, किन्तु अभागी हिन्दू जाति 
हाथ पर हाथ रख कल्कि अवतार की आज भी वाट देख रही 
है। इस प्रकार इस वाद”? से लाभ के स्थान पर एक ऐसी हानि 
हो रही है जिसकी पूरि बिना इस मिथ्या विचार की हटाये नहीं 
हो सफती । 


वेद उपनिपद, शास्त्र सभी ईश्वर को अजन्मा एवं निर्विकार 
प्रतिषादन फरत्ते हैं। सब ही उसफो जीवन मरण के चंधन से 
भुक्त बताते हैं:-- 

अजो नज्ञषा दाधार प्रथ्वी तस्तम्भ यां मन्त्रेमि. सच्ये: । प्रिया 

पद्मनि पश्वो निपाहि विश्वायुरे गुहा गुहंगा । ऋ०१६ण३ 

अथे:--जे से प्रज अथीत्‌ न जन्म लेने वाला अजन्मा परसे- 
श्वर न टूटने चाले विचारों से प्रथिवी को धारण करता है, विस्तव 
अन्तरिक्ष तथा झौलोक को पकडे हुए है। प्रीतिकारक पदार्थों को 
देता है। सम्पूर्ण आयु देने वाला, वन्‍्धन से स्वथा छुड़ाता 
है। बुद्धि में म्थित हुआ वह गोप्य पदाथे को जानता है। वबेसे 
तू भी हे विद्वान जीव हमें प्राप्तत्य की प्राप्ति करो | 

शन्नो अज एफ पादेवोउस्तु शन्नोडहियुध्न्य, श॑ समुद्र" । 

शन्नो अपां नग्ास्पेरुससतु शंन. प्रश्निमेवतु देवगोपा: ॥ ४ 

ह० जारेशाशरा 


( ४० ) 


एक पात्‌ अन्जमा परमात्मा हमारे लिये कल्याणफारी होवे। 
अन्तरिक्त में होने वाले मेघ हमारे लिये कल्याणफारी हों । 
समुद्र सुखदायी हो । पाद रद्दित दोफर जलों को पार करने वाली 
अथौोत नौका आदि हमारे लिये सुखकारक हों। सूर्यादि की 
रक्ता करने वाला अन्तरिक्ष हमारे लिये सुखकारी हो । 
प्रजापतिश्चरति गर्भे अन्तर जायमानो बहुधा विजायते | 
तस्य योनि परिपश्यन्ति धीरास्तस्मिन्‌ हू तस्थभ्रु वनानि विश्वा ॥ 
यजु० ३१। १६ ॥ 
अपने स्वरूप से उत्पन्न न होने वाला अजन्मा परमेश्वर, 
गर्भेस्थ जीवात्मा और सब के हृदय में विचरता है । और बहुत 
प्रकारों से विशेष कर प्रकट द्ोता है। उसके स्वरूप को धौर 
लोग सब ओर देखते है। उसमें सब लोक लोकान्तर स्थित हैं। 
ब्रह्म वा अज,। शतपथ० ६। ४। ४। १५। 
ब्रह्म ही अजन्मा हे । 
उपनिपदों मे भी परमात्मा को स्थान-स्थान पर अजन्मा 
वर्णन किया गया है -- 
चेदादमेतमजर पुराण सर्वात्मानं॑ स्वंगत॑ विभ्ुत्वात्‌ । 
जन्सनिरोध॑ प्रवदुन्ति यस्य ब्रह्म वादिनो हि प्रवदन्ति नित्यम | 
न श्वे० ३। २१॥ 
में उस ब्रह्म को जानता हू जो पुराना है और अजर है। 
सब का आत्मा और विश्ु होने से संगत है। अह्मयवादी 
जिसके जन्म का अभाव वतलाते हैं क्योंकि वह नित्य है। 
एकथैवानुद्रट्वन्यमेतदपमेयं ध्रुव॑ । 
विरज. पर आकाशादज आत्मा महान ध्रुवः ॥ 
ब० ४॥४| २७ 
इस अविनाशी अप्रमेय ब्रह्म को एकद्दी प्रकार से देखना 


( ४१ ) 


चाहिए, यह सल से रहित, आकाश से परे, जन्म रहित आत्मा 
महान और अविनाशी है | 

दिव्योद्यमृत्त” पुरुप:स वाध्याभ्यन्तरोष्चजः । 

ध्प्राणेद्ममनाः शुञ्नो छत्तरात्‌ परत: पर. ॥ मुस्ड० २१ 

वह दिव्य पुरुष बिना मूर्ति के है, दाहर ओर अन्दर दोनों 
जगह विद्यमान है । विना प्राण और मन के दे । शुश्र दे और 
अव्यक्त प्रकृति के परे है | 

अज' भर व॑ सर्वतत्वेविशुद्ध' ज्लात्वा देव' मुच्यते सर्बपारे. ॥। 

श्वे० २४ 

अजन्मा ध्रुव सारे तत्वों से अलग परमात्मदेव को न्रह्म 
तत्वदर्शा जानकर पाशों से छूट जाते है 

स॒ वा एप 'मदहानज आत्मा5जरोथ्मरोमतो5भयो ब्रह्म । 

बृ० शशरश॥ 

बह महान अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अभय, अमृत 
ब्रह्म है । 

दर्शन शास्त्र मी परसात्मा फो अजन्सा ही बताते हैँः-- 

उतपत्यसंभवात््‌ । वेदान्त ।९२१६॥ 

ईश्वर के जन्म का असंभव पाए जाने से उसका कोई कर्ता 
नहीं | 

न च कत्त ; करण | बे० २२॥४० 

ओर न उस कत्तो परमात्मा का कोई करण इन्द्रियादि है। 

कफरणवच्चेन्न भोगादिभ्य' | वे० २२ 

इस पर भरी स्वा० शंकराचाये का भाष्य देखने योग्य है:-- 

लोकच्ृष्ट यनुसारेण इईश्वरस्यापि किबख्धित्कर्ण नामायनं शरीर 

कामेन कल्प्यते | एवमपि नोपपच्यते |स शरीरत्वे दि सति 

संसारी बदू भोगत्वप्रसंगादीश्वसत्याप्यनौश्वरत्वं प्रस्येत्‌ | 


( ४२ ) 


अर्थात्‌ लोक दृष्टि के अनुसार परमात्मा का भी इन्द्रियों 
का अधिष्ठान यदि शरीर माने तो ठीक नहीं क्‍योंकि ईश्वर के 
शरीर वा इन्द्रियादि मानने से उसे भी संसारी जीवों की तरह 
सुख दुःख भोक्ता मानता पड़ेगा और ऐसा मानने से ईश्वर भी 
अनीश्वर हो जायगा | 

अवतारवाद के खंडन सें जितने भी प्रमाण यहां उद्धृत 
जिये गये हैं, वे किसी टीका टिप्पणी की अपेक्षा नहीं रखते। 
समस्त आ॥रचीन वैदिक साहित्य इस वाद का सर्वथा निषेध 
करता दे । अत सिद्ध दै कि वैदिक काल से बहुत पीछे जब भूर्ति 
पूजा की रष्टि की गई तो ईश्वर को साकार सिद्ध करने के लिये 
अवतारबाद की कल्पना की गई। 

कुछ लोग वेद शास्त्रों में 'मूर्तिपूजा न करो! अथवा “ईश्वर 
अवतार नहीं लेता? इस प्रऊार के विरोध सूचक स्पष्ट मंत्रों का 
अभाव बताकर यह भ्रम उसज्न करने का प्रयत्न करते हैं कि यदि 
वेद शास्त्रों में इनका समर्थन नहीं है तो विरोध भी नहीं है। 
किन्तु लोग यद भूल जाते हैं कि किसी वस्तु का स्पष्ट निषेध, 
उसके प्रचार के पीछे उसके दोप देखकर ही सम्भव दै। जब जो 
वस्तु प्रचलित ही नहीं थी, तव उसका निषेध कैसा ? जौसा कि 
हम सिद्ध कर चुके हैं, मूर्तिपूजा और अवतारवाद का जन्म काल 
वेदिक काल से चहुत पीछे का है । अतएव यदि वैदिक साहित्य 
में उनका स्पष्ट विपेध अथवा विशेष खंडन नहीं है, तो इसमें न 
कोई आश्चये है और न कोई दोप है । 


मूर्तिपूजा ओर बहुदेवतावाद 


मूर्तिपूजा का एक अन्य आधार बहुदेवतावाद की कल्पना 
भी दै। जोसा कि हम पहले लिख चुके हैं, वेदों में ईश्वर के 
अनेक गुण वाची नामों का उल्लेख है । लोगों ने भूल से उनसें 
प्रथक-प्रथक देवों को कल्पना करली ओर उनकी मूर्तियों बना 
कर पूजी जाने लगीं । 


भारतवप के धार्मिक साहित्य से देव” शब्द को न सममने 
से अनेक श्रान्तियों उत्पन्न हो गई हैं। दिव” शब्द 'दिवुः 
धातु से बना दे जिसके अनेक अर्थ हैं :--क्रीड़ा, व्यवहार, 
घूति, मोद, स्वप्तन, विजिगीपा, स्तुति, मद, कान्ति तथा 
गति । इस प्रकार कोई भी पदार्थ जो उपयुक्त अवेवाचौदे 
ददेवः है। वैदिक संस्कृत में एफ-एक शब्द अनेकार्थ वाची था 
किन्तु दीघ कालान्तर में वह रुढ़ि और एफार्थवाची बन गया। 
देवा शब्द भी उन्हीं से से एक है।वठेव के उपरिलिखित 
अर्थों में एक श्र 'द्यूतिः--भ्रकाश युक्त! भी है, अतः जहाँ 
इसका अथे ईश्वर तथा विद्वान! चाची हुआ वहाँ सूर्य, 
“चन्द्र! आदि प्रफाशयुक्त जढ़ पदार्थ भी होता दै। प्राचीन 
वैदिक निरुक्तकार यास्काचार्य ने 'देव” शब्द के निम्नाथ' किये 


ही जन 
$ 


देवो दानादू वा, दीपनाद वा, योतनाद वा,थू स्थानों भवतौ- 


( ४४ ) 


तिवा | निरुक्त अ० ७, खं० १४ || 

जो देता है वा प्रकाश करता है वा प्रकट करता दे अथवा 
जो प्रकाश का पुञ्ञ है, वह देव है? | इस प्रकार दानदाता देव है । 
सत्युपदेश आचार्य बिद्धान्‌ , माता-पिता देव हैं। सूर्य, चन्द्रादि 
प्रकाश युक्त लोक भी देव हैं। स्वामी द्यानन ने ऋग्वेदादि- 
भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार! के अन्तगेत दिव! शब्द के 
अनेफ अर्थ लिखे है .-- 

अत्र परिंगणन गायज््यादिच्छन्दोन्विता मन्त्रा ईश्वराज्षा 
यज्ञ: यक्षाज्र" प्रजापति' परमेश्वर. नराः कामः विद्वान , अतिथि: 
माता पिता आचार्य श्चेति कर्मफाण्डादीन्मत्येता देवता सन्ति | 

गायश्यादि छन्‍्दों से युक्त मंत्र, ईश्वराज्ञां, यज्ञ और उनके 
अड्ग, राजा, परमेश्वर, मनुष्य, काम, विद्वान , अतिथि, माता 
पिता और आचाय॑। 

एक स्थान पर यजुर्वेद में इन्द्रियों को देव कहा है :-- 

नेनद्‌ देवा आप्नुवन्‌। यजुर्वेद ४०७॥ 

इन्द्रियों उस परमेश्वर तऊ नहीं पहुँच सकती । 

अतः जब देव शब्द के अनेक श्र हैं, तो वेदों में इसे 
बहुवचन में प्रयुक्त हुआ देखकर यह कहना कि वेदों से 'बहु- 
देवतावाद” सिद्ध होता है, सवेथा अनुचित है। 

वेदों में सूर्य, चन्द्र, बिजली, प्र॒थ्वी आदि जड़ पदार्थों 
के लिये देव शब्द प्रयुक्त हुआ देखकर, लोगों ने यह धारणा 
बनाली कि वेदों में इनकी पूजा का विधान दै। किन्तु वास्तवि- 
कता यह दे कि इन स्थलों पर उनकी पूजा का संकेत मात्र भी 
नहीं है । जब देव के अथे केवल ईश्वर अथवा किसी दिव्य 
पदारथ के अधिष्ठात-देव यथा--मेघ॒ का इन्द्र, जल का वरुण, 
सूर्यलोक का सूर्यदेव, इत्यादि निश्चित रूप से सममे जाने कषगे 


( ४५१ ) 


तो लोगों को थह्‌ श्रम उत्पन्न हो गया फ़ि वेढों में बहुदेवतावाद 
ओर उन ठेवों की पूजा का विधान है।आगे चलकर 
इसी कल्पना के आधार पर उन्-उन देवों की मूर्तियां वनाली 
गई' और उनऊी पूजा प्रारम्भ दो गई। किन्तु जौसे-जे से मूर्तिपूजा 
आय का एस अच्छा साधन सिद्ध होने लगी वबैसे-बेसे प्रस्थेक 
प्राकृतिक वस्तु का एक प्रथक अधिष्ठातू-देव कल्पित कर लिया 
गया और उस देव की सूर्ति निर्माण करके उसकी पूजा प्रचलित 
कर दी गई | जन साधारण हिन्दुओं की आज भी यह धारणा 
है कि नदी, पहाड़, अग्नि, वायु आदि समस्त प्राकृतिक जड़ 
पदार्थों के प्रथकू-प्रथक्‌ अचूशय अधिष्ठाद्र देव हैं। पुराणों 
में इसकी पूजा का स्थान स्थान पर वर्णन दै। किन्तु यह 
अधिष्ठातू देव क्या हैं, कैसे हैं और कहों हैँ ? इसकी कभी 
फोई जानने की चिन्ता नहीं करता | क्‍या पआत्मा की भांति 
इनकी कोई चेतन सत्ता है ? निश्चय ही उनकी कोई चेतन 
सत्ता होनी चाहिए, क्योंकि जड़ वे द्वो नहीं सकते | फिर 
फ्या बद ईश्वर की भॉति सर्वक्षाता, सर्वशक्तिमान्‌ और कर्म- 
फल दाता हैं ? यदि उन्हें सर्वन्षाता, सर्वशक्तिमान और ' कर्म 
फल दाता सान लिया जाय त्तो फिर इनमें और ईंश्चर में क्‍या 
भेद है ? झ्थवा वे अजर अमर हैं ? इत्यादि प्रश्नों का कोई 
लनिश्चयात्मक उत्तर नहीं दिया जा सऊता | 

पुराणों में साधारण मनुष्यों की भाँति देवों का पारसरिक 
युद्ध, ई्पा, इंप पूर्ण अनेक कथाओं का वर्णन है, जो बहदेवता 
वाद का स्वाभाविक परिणास दे । कुछ लोगों की धारणा है कि 
जिस प्रकार राज्य प्रचन्ध के लिये अनेक फर्मचारियों की 
आवश्यकता होती दे, उसी प्रफार स्ष्टि को नियम में रसने - 
लिये 'प्रनेऊ देवताओं की आवश्यकता है । फ़ि्तु। यह श्रम 


( ४६ ) 


ईश्वर की स्वेब्यापकता तथा सर्वशक्तिमत्ता फो न सममने से 
ही उत्पन्न होता है।राजा एक देशीय होने से सर्वेज्ञाता नहीं 
है और अल्प शक्ति रखने के कारण प्रजा पर अकेला शासन 
भी नहीं कर सकता, अत. उसे अपनी सहायता के लिये अनेक 
राज्य-कर्मचारियों की आवश्यकता होती है। किन्तु ईश्वर 
सर्वव्यापक्त होने से सब कुछ जानता है और सवंशक्तिमान 
होने से उसे अपने काये के लिये किसी अन्य शक्ति की सद्दायता 
की आवश्यकता नहीं । 

अब प्रश्न यह हे कि जब वेदों मे इन देवों की पूजा का 
कहीं विधान नहीं है तो फिर यह भ्रम केसे उत्पन्न हो गया ? 
जैसा कि हम पूबे लिख चुके हैं, वैदिक मापा में एक शब्द 
अनेक अर्थो में प्रयुक्त होता था, किन्तु आगे चलकर उनके 
अर्थ सीमित हो गये ओर वेद मंत्रों के कुछ के कुछ अथ सममे 
जाने कगे । इसी प्रकार ईश्वर के भी अनेक गुण होने से उसके 
अनेक गुणवाची नामों का वेदों में उल्लेख है। ऋग्वेद में कहा 
भी है :-- 

/ इन्द्र' मित्र' वरुणमग्निमाहुस्थो दिव्यस्स सुपर्णा गरुत्मान्‌। 
एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्त्यस्नि यम सात्तरिश्वानमाहु: । 
कआग० १॥१६४।४६॥ 

एक सहस्तु पस्मात्मा को इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि, दिव्य, 
सुपर्ण, गरुत्मान, यम तथा मातरिश्वा आदि नाम देते हैं। 
ध्र्थात्‌ इन नामों से उस एक द्वी वस्तु का वर्णन होता है | 

यजुर्वेद्‌ मे ईश्वर को अग्नि, वायु, आदित्य, चन्द्रमा तथा 
शुक्र आदि कहा गया है *-- 

तदेवाग्निस्तदा दित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा: । 

तदेव शुक्र' तद्‌ ब्रह्म ता आप. स प्रजापति: || य० ३२।९ 
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अग्नि, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र, श्रम, आप., प्रजापति 
इन शब्दों द्वारा पस्सात्मशक्ति का बोध होता है । अर्थात्त्‌ 
प्रकाश स्वरूप होने से उस परमात्मा झा नाम अग्नि, कमी 
विनाश न होने से आदित्य, जगत्त्‌ का घारण तथा जीवन होने से 
वायु, आनन्द न्‍्वरूप होने से चन्द्रमा, अत्यन्त पचित्र होने 
से शुक्र, सबसे वड़ा होने से न्ह्म तथां प्रजा का पालन 
फरने से प्रजापति है | इस प्रकार स्वये वेदों से अनेक प्रमांश 
दिये जा सऊते हैं, जिनमें ईश्वर के लिये अनेऊ ऐसे नाम प्रयुक्त 
हुए हैं, जिनका जीवधारी मनुप्य, एवं प्राकृतिक पदार्थों के 
लिये भी प्रयोग होता है। किन्तु दुर्माग्यवश हमने उनको 
अनेक देवता समझ लिया और ईश्वर के स्थान मे उन्तकी पूजा 
प्रारम्भ करदी | आज भी हम ईश्वर को माता, पिता, बन्धु 
सखा आदि अनेक नामों से सम्बोधन करके उसकी प्रार्थला 
करते हैं किन्तु उससे यह भ्रम किसी को नहीं होता कि हम 
अपने साता, पिता, बन्धु आदि को स्तुति अथवा प्रार्थना फर 
रहे हैं | इसी प्रफार वेदा में जदाँ-जहाँ सू्र, चन्द्र, चरुण 
इन्द्र, अग्नि, वायु आदि की स्तुत्ति, प्राथना का प्रसड्ढ है, वहाँ 
उससे तात्पर्य परमात्मा की स्तुति श्राथना ही सममला चाहिए, 
जड़ जगत्‌ की वस्तु नहीं । 

बेदी मे केशल एकेर्वरवाद्‌ का ही प्रतिपादन दे, इसे आज 
योरुप के विद्धान सो स्वोफ़ार करने पर विवश हुए हैं. और 
सायणाचाये आदि वेद भाप्यफारों फी शैली तक का, जिसके 
आधार पर बहुत से पश्चिमी विद्वान चेदों मे बहुदेवतावाद 
की प्रतिन्‍्छाया देगयते हे, खंडन करते हैं । 5 

सिस्टर राथ ने अपने प्रसिद्ध कोप के पदिले भाग के ४-६ 
एप्ठों से जो लिखा है सका सार हम नीचे देते हैं:-- 


(६: हद.) 


वह लिखते हैं, बेदार्थ का उद्देश्य सायणांदि कृत अर्थों का 
ग्रहण करना नहीं है अपितु उन अर्थां का जो वैंडिक ऋषियों के 
मन में थे, हृ'ढ़ निकालना है। सायणादि अपने समय के विचारों 
के प्रतिबिम्ब वेदों में देखते हैँं--सत्य बेदार्थ प्रायः सभी विद्वान्‌ 
चिरकाल से भूल गये थे, अतः अपने-अपने समय के धार्मिक 
विचारों का समावेश वेदार्थ में करते आये हैं। इसी प्रकार मि० 
हिटनी. ( जानणा8५ )) जे० म्यूर (7 'धणा ) तथा वेबर 


(छव्क७ ) ने अपने ग्रन्थों में राथ के उपयुक्ति विचारों का 
समर्थन किया हे । 

भारतवषे के धार्मिक जगत में युगान्तर उपस्थित करने वाले 
वीसवों शताब्ि के प्रसिद्ध सुधारक तथा वेद भाष्यकार स्वासी 
दयानन्द ने तो अपने वेद्‌ भाष्य तथा ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका 
में प्रवल प्रमागों द्वारा सिद्ध किया है कि वेदों में केवल एक 
इंश्वर पूजा का ही प्रतिपादन दे और बहुदेतदावाद का सर्वथा 
निषेध दे। इसी प्रकार वर्तमान समय के प्रसिद्ध विंचारक श्रीयुत्त 
अरविंद घोष ने स्वा० दयानन्द और सायणाचाय की भाष्य शैली 
की तुलनात्मक ससमालोचना करते हुए स्वा० दयानन्द का समर्थन 
किया है और लिखा है -- 

“यहाँ स्वा० दयानन्द का विचार बिल्कुल स्पष्ट और 
श्रखंडनीय है कि चेद एकेश्वरवाद का प्रतिपादन करते हैं जिसके 
प्रमाण “एक सद्दिप्रावहुधा वदन्ति” इत्यादि सहस्त्रों बेद मंत्र हैं, 
जो सारे वेद में स्थान-स्थान पर पाये जाते हँ। इंत्यादि-दइत्यादि | 

परमात्मा एक द्वी है, इस विपय को पुष्टि में कुछ स्पष्ट चेद्‌ 
मंत्र नीचे उद्छ्षत किये जाते हैं:-- 

न हितीयो न दुतीयश्चतुर्थो नाप्युच्यते ।३६॥ 

न पंचसो न पष्ठः सप्तमो नाप्युच्यते १७॥ 


( ४६ ) 


लाप्टसो न नवमो दशसो नाप्युच्यते (१८॥ 

इंश्वर न दूसरा है न तीसरा दे न ही चौथा कहलाता है ।१६। 
नपाँचवा है, न छटा है, न सातवाँ ही कहलाता है १७॥ 
न आठवों है न नवाँ है न ही दसवाँ कहलाता है ।१८॥ 

चमिदं निगत॑ सह: स एप एक एकबूदेक एवं । अथवे० ११४ 

वह सर्च शक्ति है, चह एक है, एकचुत और एक है। 


मूर्तिपूजा और रामायणकाल 


शमायणाकाल का ठीक-ठीक समय निश्चय करने में दी 
इतिहासिकों में सतभेद हो सकता है; किन्तु यह स्वमान्य है कि 
रामायण में वर्शित ऐतिहासिक घटना महाभारत से दीघंकाल 
पूर्व घटी | यह वह समय था जब वैदिक मर्यादा तथा आय - 
संस्कृति का लोप नहीं हुआ था। किन्तु इतना स्पष्ट है कि 
मासाहार, सुरापान आदि आसुरी श्रवृत्तियों का सूत्रपात होगया' 
था । वैदिक कर्म कारड में प्रवृत ऋषि, मुनियोंके यज्ञों को मासादि 
अपवित्र वस्तुओं से विध्व॑स करने की दुष्ट चेष्टा प्रारम्भ दो 
गई थी। यदि देखा जाये तो इन्हीं वैदिक यज्ञों एवं संस्कृति की 
रक्ताथ उस समय जो छुछ प्रयत्न किया गया, वही रामायण फी 
कथा का मुख्य कथानफ है। 

इस समय रासायण सम्बन्धी जितनी भी सामग्री अनेक 
प्रन्‍्थों के रुप में उपलब्ध है, उस सबका आधार,ऋषि वाल्मीकि 
फ्ृत रामायण द्वो दे । किन्तु आज जितनी भी वाल्मीकि रामायरों 
मिलती हैं उनके काण्ड, सर्ग और श्लोक -संख्या- विभिन्नता तथा 
घझनेक अप्रासंगिक एवं भ्रकृति नियम विरुद्ध स्थलों को देखते 

च््े धर 

हुए यह सब ही मानते हैँ कि अन्य अन्थों की भाति इस ग्रन्थ में 
भी प्रज्षिप्त सामग्री की न्यूनता नहीं है। इस समय वाल्मीकि 
रामायण की दो प्रफार की प्रतिया मिलती हैं, एक गौड़ 
वा बंग देश फी ओर दूसरी वम्बई की। वम्बई की प्रति मे बंग 


( ५१ ) 


देश की प्रति से एक कांड ( इत्तरकाणड ) ६३ सर्ग तथा ४७३५ 
श्लोक अधिक है । इटली भागा में संस्कृत के प्रसिद्ठ विद्वान गौरी- 
सियो (607०5०० ) कृत रामायण का जो अनुवाद मिलता 
है, उसमें भी उत्तरफाण्ड रहित केचल छू. फाण्ड है | इसी प्रफार 
चम्पू रासायगु जो महाराज भोज के समय वनी थी और जिसमें 
वाल्मीकि रामायण का सार लिखा है, युद्वकाण्ड तऊ हीं है । युद्ध 
काण्ड समाप्ति पर स्वयं वाल्मीफीय-रासायण में रामायण का 
माहात्म्य वर्णन किया गया है जो कि फ़िसी ग्रन्थ फे आदि या अन्त 
में ही लिखा जाता है, सिद्ध करता है कि उत्तरकाण्ड का समावेश 
पीछे से फ्िया गया है । 

इस प्रफार उपयु क्त स्पष्ट प्रक्षिप्त भागों के होते हुए भी समस्त 
रामायण में सत्र केत्रल वैदिक यज्ञों का वर्णन है, भूर्तिपूजा का 
कही कोई उल्लेख नहीं है। मनुस्मति की भाँति वाल्मीकि 
रासायण में सी मांसाहार एवं यज्ञ सें पशुवलि दीौजाने की पुष्टि तो 
कुछ प्रक्षिप्त श्लोफों द्वारा अवश्य की गई है, जिसमें वाममार्ग का 
स्पष्ट हाथ दृष्टिगोचर द्ोता है, किन्तु मूर्तिपूजा विषयक श्लोकों का 
सर्वधा अभाव, यह सिद्ध करने के लिये पर्याप्त है कि जिस 
समय सें यह प्रक्तिप्त भाग मिलाये गए, उस समय में भी इस देश 
में मूर्तिपूजा जारी नहीं हुई थी। पअत. हमारी यद्द धारणा क्रि 
मूतिपूजा का प्रचार इस देश में थौद्ध काल से पूर्व नहीं था, 
निराघार नहीं हे । 

वाल्मीकफीय रामायण के उत्तरकारड से निम्न श्लोक मूर्तिपूजा 
के पक्त में प्रायः उपस्थित फ़िया जाता है :--- 

यत्र यत्र स्मयातित्म रावणो राक्षेखर ।_. 
जाम्वूनदमय लिंग॑ तत्र तत्रस्म नीयते॥ 
रावण जहाॉ-जहां जाता था, अपने साथ सुवर्णमय लिट् ले 


( ४४ ) 


संध्या काल में मनवाली देंवी सीता संध्या करने के लिए 
इस शुमजल वाली नदी पर आवेगी । यदि वह चन्द्रमुखी देवीं 
जीवित है तो इस शीतल जलवाले सुरम्य सरोवर पर अवश्य 
आवेगी । 

उपयुक्त समस्त उद्धरण इतने स्पष्ट हैँ कि किसी टीका- 
टिप्पणी की अपेक्षा नहीं रखते | इनसे सिद्ध है कि रामायण- 
काल वेद्प्रतिपादित यज्ञादि का काल था और उसमें कहों भी 
मूर्तिपूजा के लिए कोई स्थान नहीं । 

कैसे आश्चर्य की बात है क्रि भगवान्‌ राम स्वयं संध्यो- 
पासना और अग्निह्यत्र करे' किन्तु उनके भक्त उनकी मूर्तिपूजा 
करके अपने आपको कृतकृत्य समफ्ते । भगवान्‌ बुद्ध के भक्तों ने 
भी उनके आदेशों पर न चलकर उनकी मूर्ति की पूजा प्रारम्भ 
कर दी थी । परन्तु बौद्ध नास्तिक थे, उनके समक्ष उनका कोई 
उपास्य देव नहीं था, अत उन्होंने यदि ऐसा जिया तो 
अस्वाभाविक नहीं दे | दु.ख तो राम के भक्तों पर है, जिन्होंने 
आस्तिक होते हुए भी राम के आद्शों को न अपनाकर उनके 
स्थान पर उनकी मूर्ति की पूजा प्रचलित करदी । 

तुलसीकृत रामायण में कुड् स्थलों पर सूर्तिपूजा का वर्णन, 
श्री तुलसीदास जी की अपनी निजी कल्पना दे । वह स्वयं वैष्णव 
थे, अतः यह स्थल केवल उनके अपने विचारों के ही प्रतिविम्ब 
हैं, उनका आधार वाल्मोकिकृत रामायण नहीं।न सीता जी 
ने स्वयंवर के समय देवी की जाकर पूजा की और न राम ने 
सेतुबन्ध के अवसर पर रामेश्वर में शिवक्षिद्न की स्थापना अथवा 
पूजा की । वाल्मीकीय रामायण में इतना वर्णन है कि लंका से 
विमान द्वारा लोटते समय राम ने सीता से संकेत करके कहा 
ऊि यदां मद्दादेव की कृपा से हमने समुद्र का पुत्त बाधा था :-- 


( #श ) 


एतत्तू दृश्यते त्तीथं सागरस्थ महामनः । 
सेतुबन्ध इत्तिस्वातं त्रेलोक्ष्यपरिपूजित्मू ॥२णा। 
एतस्पवित्र' परम॑ सहापातकनाशनम्‌ । 
अन्न पूर्व” महादेवः प्रसादमकरोदिशुः ॥२१॥ 
( युद्ध कार्ड सर्ग १२४ ) 
यह बड़े समुद्र का तट दिखाई पढ़ रहा दे, इसे सेतुबंध 
फहते हैं, यह तीन लोऊ में प्रसिद्ध है। यह परम पवित्र स्थान है, 
यहाँ पापी महापात्तकों का प्रायश्चित करते हैं। यहाँ हो सर्व- 
व्यापक, देवों में घड़े, महाठेव पर्सात्मा ने हम पर कृपा कीौ। 
उपरोक्त श्लोकों में कहीं भी शिवलिक्ञ स्थापना तथा डसके पूजन 
की बात नहीं है । सम्भवतः मदादेव शब्द, जिसके अथे देवों में 
महान-पस्मात्मा है, को देखकर तुलसीदास जी ने शिवलिह्ग 
स्थापना एवं उसकी पूजा की कल्पना करली | 
जोसा फि हम पूर्व लिख चुके हैं मृर्तिपूजा तथा अवत्तारचाद 
फा आधार आधेय सम्बन्ध है; ऊिन्तु बाल्सीकीय रामायण से 
राम का ईश्वरावतार होना भी सर्वधा असिद्ध है।समत्त 
रामायण में राम को कीं भी इश्वरावतार नहीं लिखा। हों कहीं- 
कहीं, विष्यपु के समान अथवा विप्सु का अश अवश्य लिखा 
है। किन्तु यदि हम विचारपूवक इन स्थलों को देखें तो यह पीछे 
से मिलाये हुए प्रतीत होते हँ। अन्यथा स्वयं भगवान्‌ राम 
ने अनेऊ स्थानों पर अपने आपको मनुष्य ही उद्घोषित किया है। 
रामचन्द्र सीता से कहते हैँ-- 
या लव विरहिता नीता चलचित्तेन रक्षसा। 
दब सम्पादितों रोपो मानुपेण मया जितः॥श। 
जो तू चलायमान चित्त वाले रातस रावण से हरली गई 
थी, यह शेवकन दोप था, जो मुझ सनुप्य ने जीत लिया । 


( ४६ ) 


यक्तत्त व्यं मनुष्येण धर्षणा प्रतिमार्जिता । 
तत्कृत॑ रावण हत्वा मयेद॑ मानऊांक्षिणा ॥१३॥ 
(युद्ध का० सगे ११५) 
शत्रु द्वारा किये गये अपमान को मिटाने के लिये मनुष्य 
फो जो कुछ करना चाहिये वह मैंने मान चाहते हुए रावण को 
सार कर किया । 
आत्मान॑ मानुष॑ मन्ये राम॑ दशस्थात्मजम्‌ ॥१३॥ 
(युद्ध कां० स० ११७) 
मैं अपने को मनुष्य सममता हूं, में दशस्थ-पुत्र राम हूँ । 
इसी प्रकार ऋषि नारद ने वाल्मीकौ मुनि से राम के गुण 
वर्णन करते हुए कह्य कि राम पराक्रम में विष्णु के समान हैं, 
यह नहीं कहा कि विष्णु हैं अथवा विष्णु अवतार हैंः-- 
आय्ये: सर्वसमश्चैव सद्षेक प्रियद््शन: । 
सच सबंगुणोपेत्‌ कौशल्यानन्द्वर्धन: ॥१६॥ 
समुद्र इव गास्मीययें घेयेंण दिमवानिव । 
विष्णुना सहृशो वीरये सोमवत्त्‌ प्रियदर्शन: ॥१७॥ 
बालकारड स० १ 
वह आर्य हैं, वह सबको समान दृष्टि से देखने वाले हैं। 
बह सब गुणों से युक्त फौशल्या के आनन्द को बढ़ाने वाले हैं 
गम्भीरता में समुद्र के समान हैं, धेय॑ में हिमालय की तरह, 
पराक्रम में विष्णु के समान और प्रिय दर्शन में चन्द्रमा के 
तुल्य दे। ४ 
सीता के वियोग पर राम ने जो विल्ञाप किया वह भी 
उनको ईश्वरावतार सिद्ध न करके मनुष्य ही सिद्ध करता है । 
इस विलाप का वाल्मीफीय रासायणमें वढड़ा फरुणाजनक वर्णन है 


( ४७ ) 


विस्तारभय से समस्त श्लोक न देकर कुछ थोद़े नीचे उद्धृत 
किये जाते हैं -- 


एवं सबिलपन्‌ रामः सीतादसणऊर्पितः । 
दीनः शोकसमाविष्टो मुहतं विहलो5भवत्‌ ॥ २६ ॥ 
सन्तप्तो हावसन्नाड़ो गतबुद्धिर्विचेष्टितः। 
निपसाडातुरों दीनाो नि.श्वस्पाशीतमायत्तम ॥ ३० ॥ 
खऋा० का० सर्ग ४६ 
इस प्रकार विलाप करते और सोता हरण से दुखी हुए 
दीन, शोक युक्त राम थोदी देर के लिये व्याझुल हो गये। 
दुःख से कृश अंगों वाले निःसंज्ञ तथा चेष्टा रहित राम आतुर 
हो बढ़ा उष्णु श्वास लेकर बेठ गये । 
स राजपुत्र: प्रियया विदीन. कामेन शोफेव चपीड्यसानः । 
पिपादयन्‌ भ्रातस्मार्तरुपो भूयो विपादं प्रविवेश तीत्रम्‌ ॥१ ॥ 
न मद्िधोद्ुुप्कृकर्मकारी भन्‍्ये ट्वितोयो5स्ति बसुधरायाम्‌ । 
शोकेन शोफोदि परम्पराया सामेति भिन्दन्द्रदर्य॑ मनश्व ॥१॥ 
पूर्व सवा नूनमभीप्सितानि पापानि कर्माण्यसकृतकृतानि। 
तत्रायमद्यापततो विपाको टुःखेन दुःखं यदहं विशामि ॥शा 
राज्यप्रणाशः स्वजनेर्वियोग: पितुर्विशो जननी वियोग: । 


सर्याणि मे लक्ष्मसु शोकचेगमापूरवन्ति प्रविचिदितानि ॥५॥ 
प्रिय विदीन तथा फाम व मोह से पीदित दुःरिरित रुप वाले 
राजपुत्र राम 'अपने भाई ( लक्ष्मण ) को दुःखली फरते हुए पुन. 
तीघ्र दुःख में निमग्न हो गये। में यह जानता हू कि प्रृथ्वी 
पर भेरे समान अशुभ कर्म करने वाला दूसरा नहीं है। हृदय 
तथा सन फो बींधता हुआ शोक पर शाक परम्परा से मुमे 
न हक 
प्राप्त दोता द॑ । 


( श्८ ) 


निश्चय ही मैंने अनेक वार मन चाहे पाप ऊिये हैं उन्हीं का 
फल यह आज मुझे प्राप्त हुआ दे।जिससे में एक दुख से 
दूसरे दुःख को प्राप्त होता हूँ। हे लक्ष्मण ! राज्य का नाश 
घर वालों का छूटना, पिता का मरण, माता का वियोग ये सब 
भेरे शोक को बढ़ाते हैं । 

इसी स्थल पर आगे रास ले मनुष्य की मॉति अनभिज्ञता 
प्रकट करते हुए कहा कि सम्भवतः राक्षर्सों ने सीता को सार कर 
खा लिया होगा । जटायु को पड़ा देखकर राम कहने लगे कि 
इसने सीता को खालिया है, इसमें संदेह नहीं है। अब यह 
सीता को खाकर सुख पूर्वक पढ़ा है। में इसे वाणों से मारूगां 
इत्यादि । वाल्मीकीय रामायण का यह समस्त स्थल इस बात 
को प्रवलरूप से सिद्ध करता है कि राम, मनुष्य थे। सीता- 
वियोग से व्यथित होना, अपने समस्त दुःखों का कारण अपने 
कृतपापों को बताना, एवं यह न जानना कि सौता को कोन 
ले गया और वह अब कहो है, जीवित है या मत, ये सब ऐसे 
प्रमाण हैं, जो राम को ईश्वरावतार असिद्ध करने के लिये पर्याप्त 
हैं। यदि ऋषि वाल्मीकि रचित रामायण काल में राम को ईश्वर 
का अवतार माना गया होता तो रामायण में राम का इस प्रकार 
वर्णन न होता । अत' उपयुक्त उद्धरणों से हमारे इस विचार की 
पूर्णरूप से पुष्टि होती है कि राम को उस काल में तथा पीछे चहुत 
समय तक कोई भी इश्वराववार नहीं मानता था | 

इस प्रकार रामायण काल में न केवल मूर्तिपूजा ही 
श्रप्रचलित थी अपितु राम को ईश्वरावतार मानने की भावना भी 
प्रसारित नहीं हुई थी । यह्‌ समस्त कल्पनाए' वेष्णवादि सम्प्रदा- 
या के प्रचार के पश्चात ही, पीराशिककाल मे, इस देश में 
कैली हैं। एफ ओर इस कल्पना ने ईश्वर को खींचकर अव्पन्न जीव 


६ ४६ ) 


की कोटि में रख दिया दूसरी ओर राम को ईश्वर घटाकर उसके 
आदर्शो को जनसाधारण के अनुकरुण की चस्तु न छोड़ा। दे 
सममले लगे फि राम तो ईश्वर थे भला हम उनका फ्या अनु- 
करण कर सकते हैं | इन वाद से इस देश को जो ह्वानि पहुँची ऐ 
उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती। 





( श्प ) 


निश्चय ही मैंने अनेक वार मन चाहे पाप ऊिये हैं उन्हीं का 
फल यह आज मुझे प्राप्त हुआ है। जिससे में एक दुःख से 
दूसरे दुःख को प्राप्त होता हूँ। हे लक्ष्मण | राज्य का नाश 
घर वालों का छूटना, पिता का मरण, मांता का वियोग ये सब 
मेरे शोक को बढ़ाते हैं । 

इसी स्थल पर आगे रास ने मनुष्य की भाँति अनभिज्ञषता 
प्रकट करते हुए कहा कि सम्भवतः राक्षसों ने सीता को मार कर 
खा लिया होगा । जटायु को पढ़ा देखकर राम कहने लगे कि 
इसने सीता को खालिया है, इसमें संदेह नहीं है। अब यह 
सीता को खाकर सुख पूर्वक पढ़ा है। में इसे वार्णों से मारू'गा 
इत्यादि । वाल्मीकीय रासायण का यह समस्त स्थज्न इस बात 
को प्रवलरूप से सिद्ध करता है कि राम, मनुष्य थे। सीता- 
वियोग से व्यथित होना, अपने समस्त दुःखों का कारण अपने 
कृतपापों को बताना, एवं यह न जानना कि सीता को कोन 
ले गया और वह अब कहाँ है, जीवित है या मृत, ये सब ऐसे 
प्रमाण हैं, जो राम को ईश्वरावतार असिद्ध करने के लिये पर्याप्त 
हैं । यदि ऋषि वाल्मीकि रचित रामायण काल में राम को ईश्वर 
का अवतार माना गया होता ते रामायण में राम का इस प्रकार 
वर्णन न दोता।। अतः उपयु क्त उद्धरणों से हमारे इस विचार की 
पूर्णरूप से पुष्टि होती हे कि राम को उस काल में तथा पीछे चहुत 
समय तक कोई भी ईश्वराववार नहीं मानता था | 

इस प्रकार रामायण काल में न केवल मूर्तिपूजा ही 
अ्प्रचलित थी अपितु राम फो इश्वरावतार मानने की भावना भी 
प्रसारित नहीं हुई थी । यह समस्त कल्पनाए' बेप्णवादि सम्प्रदा- 
यो के प्रचार के पश्चात ही, पोराणिककाल से, इस देश झें 
फैली हैं । एक ओर इस कल्पना ने ईश्वर को खींचकर अक््पत जीव 


( 2४६ ) 


की फोटि में रस दिया दूसरी ओर राम को ईश्वर बताकर उनके 
आदर्शों फो जनसाधारण के अनुकरण की वस्तु न छोड़ा। दे 
सममने लगे फि राम तो ईश्वर थे भला हम उनका क्या 'अनु- 
करण कर सकते हैं । इन वादों से इस देश फो जो द्यानि पहुँची दे 
उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती। 
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निश्चय ही मैंने अनेक वार मन चाहे पाप डिये हैं उन्हीं का 
कल यह आज मुम्रे प्राप्त हुआ है। जिससे में एक दु-ख से 
दूसरे दुःख को प्राप्त होता हूँ। हे लक्ष्मणु | राज्य का नाश 
घर वालों का छूटना, पिता का मरण, मांवा को वियोग ये सब 
मेरे शोक को बढ़ाते हैं । 

इसी स्थल पर आगे राम ने मनुष्य की भाँति अनभिज्ञता 
प्रकट करते हुए कहा कि सम्भवतः राक्षसों ने सीता को मार कर 
खा लिया होगा । जटायु को पढ़ा देखकर राम कहने लगे कि 
इसने सीता को खालिया है, इसमें संदेह नहीं है। अब यह 
सीता को खाकर सुख पूर्वक पढ़ा है। में इसे वार्णों से मारू'गा 
इत्यादि । वाल्मीकीय रामायण का यह समस्त स्थज्न इस बात 
को प्रवलरूप से सिद्ध करता है कि राम, मनुष्य थे। सीता- 
वियोग से व्यथित होना, अपने समस्त दु.खों का कारण अपने 
क्ृतपापों को बताना, एवं यह न जानना कि सीता को कौन 
ले गया और वह अब कहाँ है, जीवित है या म्रत, ये सब ऐसे 
प्रमाण हैं, जो राम को ईश्वरावतार असिद्ध करने के लिये पर्याप्त 
हैं । यदि ऋषि वाल्मीकि रचित रामायण काल में राम को ईश्वर 
का अवतार माना गया होता तो रामायण में रास का इस प्रकार 
वर्णन न दोता । अतः उपयु क्त उद्धरणों से हमारे इस विचार की 
पूर्णरूप से पुष्टि होती दे कि राम को उस काल में तथा पीछे चहुत 
समय तक कोई भी ईश्वराववार नहीं मानता था | 

इस प्रकार रामायण काल में न केवल मूर्तिपुजा ही 
अप्रचलित थी अपितु राम को ईश्वरावतार मानने की भावना भी 
प्रसारित नहीं हुई थी | यह समस्त कल्पनाए' वेप्णवादि सम्प्रदा- 
यो के प्रचार के पश्चात द्वी, पोराशिककाल मे, इस देश हें 
फैली हैं। एक ओर इस कल्पना ने इंश्वर को खींचकर अल्पत् जीव 


( ४६ ) 


की फोटि में रस दिया दूसरी ओर राम को ईश्वर चताकर उनके 
आदर्शों को जनसाधारण के अनुकरण की वस्तु न छोड़ा। दे 
सममले लगे फि राम तो ईश्वर थे भला हम उनका क्या अनु- 
करण फर सकते हैं । इन वादों से इस देश फो जो द्वानि पहुँची 
उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती। 





मूर्तिपूजा तथा महाभारत काल 


महाभारत का समय आज से लगभग पाँच हजार वर्ष से 
कुछ ऊपर अड्वित क्रिया जाता है। वह काल रामायणकाल से 
चहुत पीछे का है। रामायणकाल में आय लोग वैदिक मर्यादा 
का पालन करते थे किन्तु महामारत के समय में उनकी छुले 
रूप मे अवहेलना प्रारम्म हो चुकी थी।तप ओर त्याग का 
स्थान भोग विलास लेते जा रहे थे। द्यज़ादि दुप्कृत्य पाप नहीं 
सममे जाते थे | धर्मराज कद्दे जाने वाले युधिष्ठिर राजसभा में 
खुले रूप से जुआ खेलते थे ।इस प्रकार वह जाति जो किसी 
समय ससार को धर्म का पाठ पढाती थी बढ़ी शीत्रता से पतन 
की ओर अश्रसर हो चली थी । 


रामायण की भाति मद्दाभारत में भी अक्षिप्त भाग की कमी 
नहीं दे | यदि वह कहा जाय कि वतेमान मद्दाभारत ग्रन्थ, उस 
ग्रन्थ से जिसकी रचना महर्पि वेदव्यास क्ृष्णद्वेपायन ने की थी, 
कई गुना बढ़ गया है, तो अत्युक्ति न होगी । 

महाभारत की इस समय श्लोक संख्या ६४४२४ है । परन्तु 
स्वय' महाभारत कही साली से समिद्र होता है कि व्यास जीने 
केवल चौबीस हजार (२४०००) श्लोकों फी रचना की है .-- 

चतुबिशतिसाहस्त्री चक्र. भारतसंह्तिम । 

व्पास्थानर्विना तावदू भारन॑ प्रोच्यते बुणे.॥ आदि १ । १०१॥ 


(6१६) 


(म्ार्ि ्यास ने) चौवीस सहस्र ( श्नोकयुक्त ) भारत संहिता 
बनाई थी । उपास्यानी के विना इतने को ज्ञानी लोग 'मासर्तों 
फहते हैं । इसके विपरीत एक दूसरा श्लोक देकर कुछ लोग श्लोक 
संम्या फेघल ८८०० मिद्ध फरने का प्रयत्न करते है'-- 

अषप्टी श्लोफसहम्राणि अप्टो श्लोकशतानि च | 

अहं वेदि शुकों वेत्ति सख्सयो वेत्ति वा न वा ॥आदि १८१॥ 

आठ सहस्त्र 'पआ्रठ सी श्लोफों को में जानता हूं, शुक जानता 
हैं सख्लय न जाने जानता है या नहीं जानता । 

यह श्लोक संख्या इतनी ऊ्रिस प्रकार बेढ गई, इसका भो 
स्वयं मद्राभारत ग्रन्थ से द्वी बहुत कुछ पता लग जाता दै। सूत 
लोमहर्पण के पुत्र सृत उम्रअवा कहने है क्रि. "एकंशतसहसून्तु 
मयोक्तां वे नित्रोधत ।” ( आदि ११८०७ ) “एक लाख इलोऊ मेरा 
धनाया हुआ समझो ।” इससे यह सिद्ध होता हैं. कि किसो 
समय यह श्लोक संख्या एक लाख से भी कहीं अधिक पहुँच 
चुकी थी । 

स्वामी दयानन्द ने इस सम्बन्ध में एक अन्य साक्षी अपने 
सत्यार्यप्रसशाश् में राजा भोज लिखित संजीबनों इतिहास के 
आधार पर दी दे, जिसमें लिस्या बताया जाता दूं कि “व्यास जी 
ने ४2४० और उनके शिप्यों ने ५६०० श्र्थात्‌ सब १०००० के 
प्रमाण भारत बनाया था । वह महाराज विक्रमादित्य के समय 
में बीस सहस्र, मद्वाराज भोज कहते हैं, मेरे पिता फे समय में 
२४ सहस्र, अब भेरी '्राधी उस में तीस सदमस्त्र श्लोकयुक्त 
सहाभारत की पुस्तक मिलती दे,” इस्यादि। 

एक अन्य प्रमाण इस विपय से गसड़पुराण का भी उपलब्ध 
हे के भारत की श्लोक रूचा केवल हू: हजार प्रमागित 

वी है -- 


( ६२ ) 


देत्या: सर्वे विप्रकुलेबु भूत्वा कृतेयुगे'भारते पट्सहख्रयाम्‌। 

निष्फास्य कांख़िन्नवनिर्मितानां निवेशनं तत्र कुवेन्ति नित्य ॥ 

कृतयुग में सारे दैश्य ब्राह्मण कुललों में उत्पन्न छः हजार 
श्लोक वाले भारत ग्रन्थ में कुछ अ'श निकाल कर नये बने अशों 
का निवेशमप्रक्षेप नित्य करते रहते हैं।( कतेयुगे! के स्थान पर 
'कलौयुगे? पाठ, अथे कौ दृष्टि संगत होगा--लेखक ) | 

उपरोक्त प्रसाणों से सिद्ध होता है कि महाभारत जिसका कि 
सबसे पूर्व नाम 'जय?, फिर “भारत” और अन्त में कदाचित श्लोक 
बुद्धि के कारण महाभारत” पढ़ गया--से इतने '्षेपक हैं कि सूल 
ग्रन्थ वास्तव में कितना है ? यह निश्चय करना अस्यन्त कठिन 
हो जाता है। जो बात महाभारत के सम्बन्ध में सत्य है, ठीक 
चही वात गीता के सम्बन्ध में भी कही जा सकती है| गीता 
महाभारत फा द्वी एक भाग है । शंकर स्वामी के भाष्य से पूर्व 
उसका कोई अन्य भाध्य प्राप्त नहीं होता | जिससे यह प्रमाणित 
होता है कि उससे पूरे गीता का महाभारत से प्रथक कोई 
अस्तित्व एक ग्रथ फे रूप सें नहीं था। श्री कृष्ण का गीता के 
रूप में इतना विस्तृत एवं विषयान्तर उपदेश भी ठीक युद्ध के 
समय न सम्भव दे और न युक्तियुक्त । आत्मा के अमरत्ब को 
सिद्ध करके अजु न को युद्ध फरने फे लिये प्रोत्साहित करना 
पर्याप्त था, जो गीता के द्वितीय अध्याय से ही सिद्ध हो जाता है। 
अत' हमारा विश्वास दे कि गीता से भी प्रक्षिप्त भागों की कमी 
नहीं हे । अनेक विद्वानों का यद्‌ भी मत्र' है कि समस्त गीता ही 
महमार में पीछे से जोड़ी गई द्वे।इस पक्त की युक्तियाँ भी 
प्रचल और विचारणीय हैं.। 

इस विपय सें हम अधिक विस्तार में नहीं जाना चाहते, 
क्योकि यद्द दसारा प्रतिपाथ विपय नहीं दे । इससे हमारा 
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इ्देश्य केवल यह सिद्द करना दे क्रि इतना अधिऊ प्रततिप्तांश 
होने पर भी महाभारत एवं गीता दोनों में ही मूर्तिपूला के सम- 
थन में एक सी शोक नहीं है । हों मूर्तिपूजा के खण्डन में एक 
घष्ट श्लोफ मद्दाभारत में मिलता हैः-- 
मृज्छिलाधातुदार्वादिमूर्तावीश्वरबुद्धय- । 

क्लिश्यन्ति वपसा मूढ़ा. परां शान्ति न यांति ते ॥ मूह 

मूर्ख लोग मिट्टी, पापाण, धातु अथवा फाप्ठ की ये 
फो ईप्यर सममते हैं। इन लोगों की कभी भी शाँति प्राप्त नहीं 
हो सकती । 

प्रसिद्ध भारतीय इतिहासकार रायवहादुर चिन्तामणि बिना 
यऊ चैंच ने अपने भारतमीमांसा' ग्रन्थ में इस विपय का 
सविम्तार विवेचन फ़िया है। उनका भी यही संत है क्रि महा- 
भारत काल तऊ इस देश से मूर्तिपूजा प्रचलित नहीं थी। हम 
बसे उन ही के शब्दों में पाठकों के अवलोकनार्थ नीचे उद्धृत 
करते हूँ... 

( महाभारत में ) स्पष्ट ठेन्च पढ़ता है फ्ि प्रत्येफ आये आ्राद्मण 
ज्षत्रिय, और यैश्य प्रति दिन संध्या एवं यज्ञ फिया करते थे । 
कम से कम भारतौय योद्धाओं के वर्णन में इस यात की कहीं 
फरमी नहीं है। जिस तरह यद नहीं देख पढ़ता कि कहीं समय 
पर संध्या करना राम और लक्ष्मण भूल गये हों, उसी तरह 
सममभीते के लिये जाते हुए श्री कृष्ण का जो वर्णन महाभारत 
में हे, उसमें प्रात: साथ संघ्या फरने का घर्णन करने में भी कवि 
ने भूल नहीं की:-- 

प्रातमधाय कृष्एस्तु झृतवान्सर्यमान्दिक्म। 

प्राप्माए|रम्यनुजाता प्रय्गी नगर' प्रति ॥ 

(६ मद्दा5 ज्योग पे आ० 7३ ) 
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संध्या में मुख्य भाग था उपस्थान फरना जो वेदिक मंत्रों 
से किया जाता दे । लिखा है कि भारतीय युद्ध के समय समस्त 
क्षत्रिय प्रातः स्नान करके रूध्या से छुट्टी पाकर रण भूसि पर 
सनन्‍नद्ध होते थे । रात को एक ही दिन युद्ध हुआ और समस्त 
सैनिकों ने युद्ध भूमि में ही ।राम किया। उस समय का 
वर्णन है कि श्रात. काल होने से पहिले द्वी युद्ध छिड्‌ गया, 
तब सूर्य निकला | उस समय समस्त सैन्य में युद्ध रुक गया 
ओर सभी क्षत्रियों ने रणाह्नश में हो संध्या अर्थात्‌ सूर्य उपस्थान 
किया । इससे देख पडता है कि भारत काल में संध्या और 
सूर्य के उपस्थान का कितना महात्म्य था। ( द्रोण पे आअ० 
१८६ ) “पूवे में अरुण के द्वारा ताम्रय्णांकित रवि मंडल सोने 
फ्रेचक्र की भाँति दिखाई देने लगा, तब उस संब्या समय 
में कौरव और पाण्डव दोनों श्लोर के योद्धा अपने-अपने रथ, 
घोड़े और पालकी आदि सवारिया छोड़ छोड कर सूथ' की ओर 
मुह करके, हाथ जोड़ जप करने लगे” इश्यादि । 

“दूसरा कर्तव्य था अग्नि मे आहुति देनां। यह बात 
निश्चय पूर्वक सिद्ध है कि प्रत्येक आये वर्ण वाला मनुष्य अपने 
घर में अग्नि स्थापित रखता था। द्रोण पव॑ के ८२वबे' अध्याय 
में युधिष्ठिसर का जो वर्णन किया है, उसे हम पहिले दिखला 
चुके हैं। युविष्ठिर प्रात डठकर स्नान करके संध्या और 
फिर यज्ञशाला में जाकर अग्नि में आज्याहुति के साथ समिधा, 
चैदिक मंत्र पढफर यज्ञ करने को नहीं मूले' । 

समिद्भिरच पवित्राभिरग्निमाहुतिभिस्तदृ। ) 

मंत्रपूताभिरचिध्या निश्चक्राम ततो गृहात्‌ | 

“ इस त्रद्द उद्योग पद के ८वें अध्याय में जब श्री क्रृष्णु 
हस्तिनापुर को जाने के लिये चले, तब का वर्णन है :-- 
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कृवा पीवीन्दिर् कझृत्य' स्तातः शुचिस्लंकृतः । 

उपतम्ध विवस्वतं पाचऊं च जनादेन: ॥ 

लिखा देक्ति भीकृष्ण ओर युधिप्टर ने सन्ध्या एवं होम 
करके ब्राह्मणों को दान दिया इत्यादि-इत्यादि ( प्ृ० ४४७-४४८ ) 
मूर्तिपूजा पर अगने विचार व्यक्त करते हुए, बढ लिखते हैँ:-- 

यह बात निर्वियाद हैँ क्रि इस वर्णन में कहीं सूर्तिपूजा 
का वर्णन नहीं दे बच्मपि श्रीकृष्ण अथवा युविष्टिर की आहिक 
क्रियाओं फा चर्गन चित्तार पूर्वक किया गया है, तथापि 
उसमें किसी ठेवता की धातुमयी अथवा पापाणमय्री मूर्ति के 
पूजे जाने फा वर्णन नहीं है । उस समय यदि लोगों की आहिक 
क्रिया में देवताओं की पुजा का समायेश हुआ रहता, तो उस 
विपय का इल्लेग इस वर्णन में अवश्य आया होता । इससे 
निरचय पूर्यक अनुमान होता दे कि भारतीय युद्धकाल सें ओर 
मद्दाभारत काल पर्यन्त थार्यों के आहिऊ धर्म में किसी प्रकार 
के देवता फी पूजा समाविष्ट न हुई थी। किसी घर से देवता 
फी मूर्ति रपकर उसकी पूजा शुरू नहीं हुई थी। भिन्‍त-मिन्न 
ग्रय्य सूत्रों मे मी देवताओं की पूजा की विधि नहीं चतलाई 
गई है। इससे यद् बात निर्मिवाद दैक़ि देवताओं की पूजा 
की विधि महाभारत फाल के परचात्‌ 'अनेऊ वर्षा में उत्पन्‍्न हुई 
हा ( पए० ४८८-९०४८ ) भागे चह्‌ पुनः लिखते है.“परन्तु 

भदाभारत सें मन्दिरों और मन्दिरों में स्थित मृर्तियों का चर्सन 

चहुद मिलता है। यह चात सच दे फ़रि मूल यैदिक धर्म में 
मन्दिरों 'मथया मूर्तियों छा माहात्य न था और न लोगों के 
नित्य फे धार्मिक दूय में मूर्ति का समावेश था। मंद्याभारत 
से सींठि ने जो नपीन अध्याय जोड़े हैं, उनमें मूर्तियों और 
सन्दिरों का वर्गन दे” (ग्र० ४०६) “यद्यपि मन्दिर झौर 
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अवतारवाद का भी खण्डन निम्न श्लोकोंसे स्पष्ट हैः-- 
मनीषी सनसा विश्नः दृश्यत्यात्मानमाव्मनि ॥१४५॥ 
नह्यय चक्ुपा दृश्यो न च सर्वेरपीन्द्रियों: । 
मनसा तु प्रदीपेन महानात्मा प्रकाशते ॥१६॥ 
अशब्दस्पशेरूप॑ तद्रसागन्धमव्ययम्‌ । 
अशरीरं शरीरेषु निरीक्षेतनिरिन्द्रयम ॥१७॥ 
शान्ति पर्व अ० २३६ 
हे विप्र ! मनीपी अपनी आत्मा में ही आत्मा को देखता है | 
यह आत्मा न आखों से देखने योग्य है और न सारी इन्द्रियों से । 
मन रूप अदीप से यह देखा जा सकता दै।१६। वह परमात्मा 
शब्द स्पर्श, रूप, रस, गन्ध से रहित, अव्यय है और शरीर में 
व्याप्त भी है। उस अशरीरी और निरिन्द्रिय को देखें ।१७। 
भी मद्भगवद्‌ गीता में स्थान-स्थान पर अग्निदोत्र, तप, 
योग, स्वाध्याय आदि का ही वर्णन है, मूर्तिपूना आदि जड़ 
उपासना का नहीं;-- 
तस्मादोमित्युदाह्मत्य यज्ञदानतप: क्रियाः। 
प्रवत्त न्‍्ते विधानोक्ता: सततं ब्रह्मवादिनाम्‌ ॥२७॥ 
तदित्यनमिसन्धाय फक्न॑ं यज्ञतप: क्रिया:। 
दान क्रियाश्वविविधाः क्रियन्ते मोक्षकोंक्तिमि: ॥२४।॥ 
इसलिये ओंकार का उच्चारण करके यज्ञ, दान, तप, यह 
क्रियाए' वैदिक लोगों में निरन्तर विधिपूर्वक होती रहती हैं |२४। 
हे अजु न | सोक्ष की इच्छा वाले, फल की इच्छा न करके यज्ञ, 
तप की क्रिया और दान की नाना प्रकार की क्रियाए' 'तत्‌ सत्‌ः 
शब्द उच्चारण करके करते है ।२४। यज्ञ से अभिप्राय अग्निहोत्र 
से ही है, यह नीचे के श्लोक से स्पष्ट हा जाता हैः-- 
अश्नद्गया हुत॑ं दत्त तपस्तप्त॑ कृत॑ च यत्तू | 
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असदित्युच्यते पार्थ न च तस्पेत्व नो इह ॥९८॥ 
है पार्थ | अश्वद्धा से दधल किया हुआ, दान दिया हुआ, 
तप फिया हुआ और जो छुछ कर्म अन्नद्धा से किया जाता हैं, 
उसको अमत्‌! कहते हैं। वह कर्म न परलोऊ में और न इस 
लोक में फलदायऊ होता है । 
पुनः कृष्ण ने यद्वादि को नित्य तथा सर्चफाल में फरने योग्य 
कतंव्य कर्म ठहराया है, इनको ही मनुष्य को पवित्र करने वाला 
घताया हैः--- 
यप्ष दान तपः कम न च्याज्य॑ कार्यमेव तत्‌। 
यज्ञोदानंतपश्चैच पावनानि मनीपिणाम ॥५॥ अ०१८। 
यत, दान और ठप त्यागने योग्य नहीं हैँ। इन्हें करना ही 
चादिये क्योंकि यक्ष, दान तथा तप यह मनुष्यों को पवित्र 
फरते हैं। 
पअन्त में ऊपर प्राप्ति का प्रकार वर्णन करते हुए भरी कृष्ण, 
शजुन से कहते हैं :-- 
सिद्धिआप्तो यथा श्रग्म तथाप्नोति नियोध से । 
समासेनेव फौन्तेय निष्टान्ानस्थ था परा ॥४०॥ 
घुद्दयाविशुद्यायुत्तो घृत्यात्मान नियम्य च। 
शब्दादीन्यिपयांस्व्वऊप्वा रागद्द पी व्युदृस्य च ॥४१॥ 
विविक्तसेयी लघ्याणी यनवाक््कायमानसः। 
ध्यानपोगपरो नित्य वेरास्य' समुपाधिवः वर्ना 
है अज़ुन। शुद्ध श्रन्तःफरण बाला पुरुष जिस प्रफार मठ फो 
भाप्त होता है, उसको सुन 'मौर पान ही जो सबसे बदी निष्ठा 
है, इसफो भी संक्षेप से सुन ४० शुद्ध चुद्धि से युक्त, श्रान्मिक 
घन हारा मन की रोफ बर शब्द स्पर्मादि विपयों को छोद कर 
छोर राग दंप को त्याग कर पुरुष ब्रग्म को प्राप्त होता है।४१॥ 


(2 छर ..) 


शियों के आगमन तथा उनके सम्पक से मूर्तिपूजा का सूत्रपात 
हुआ ओर धीरे धीरे वाममार्गीय हिंसायुक्त यज्ञों का स्थान मूर्ति- 
पुजा ने ले लिया । ह 
भगवान्‌ बुद्ध ने यज्ञों का निषेध क्रिया ओर सदाचारपूरण 
जीवन पर विशेष बल दिया। बुद्द की शिक्षाओं में मूर्तिपूजा 
का कहीं कोई उल्लेख नहीं है। बुद्ध के निवोण के पश्चात्‌ भी 
वोद्ध धर्म में मूर्तिपूजा झा कोई स्थान नहीं था। परन्तु पीछे से 
विदेशियों के सम्पर्क से बोद्धों में भी मूर्तिपूजा प्रचलित होगई। 
बौद्ध धर्म भी अनेक सम्प्रदाया मे विभाजित होगया और बोद्- 
काल का समस्त वैभव अस्तव्यस्त होने लगा | 
इसी समय ओ शझ्कुराचाय ने पुनः वैद्कि धर्म की स्थापना 
का प्रयास किया, जिसके आधार विशेषतः उपनिषद्‌, वेदान्त- 
दर्शन तथा गीता थे, जो आज भी “्रस्थानत्रयी” के नाम से 
प्रसिद्ध हैं । शक्कर स्वामी ने मूर्तिपूजा का खण्डन करके बौद्ध धर्म 
के साथ उसे भी इस्र देश से निर्वासित करने का प्रयत्न किया, 
रिन्तु उन्हें इसमें सफलता नहीं मिली | 'अपनी पुस्तक 'परापुजा? 
में उन्होंने मूर्तिपूजा की निम्न शब्दों में केड़ी आलोचना की है-- 
६--पूर्णस्यावाहन कुत्र सर्वाधारस्य वासनम्‌ | 
स्वच्छस्य पाद्रमध्येच, शुद्वस्याचमनं कुवः ॥ 
२--सर्वाधारों निराघारः सर्वव्यापक ईश्वर' । 
प्राणादिभेर्कत्वेन जीवने हेतुरेव व ॥ 
पुराणवाक्यमू्‌-- 
३--अथमा प्रतिमा पूजा, स्तोत्रजाप्य॑ च मध्यमा, 
उत्तमा निंगमा पूजा सो5हं पूजा महात्मनः ॥ 
४--तीर्थेपु पशुयज्ञेपु काप्पपापाण मन्मयें । 
प्रतिमायों मनोयेपों ते नरा मदुभेतसः | 


( ७रे ) 


४--पापाणैरालय बन्चा देव: पापाण एवं च॑ । 
भहि पएडत ! देवस्तु कस्मिन्‌ स्थाने स तिष्ठति ॥ 
-स्वगृहे पायस॑ त्वक्तत्वा भिज्ञामिन्छ॒ति दुर्मतिः। 
शिलामतदारुचित्रेपु ेबता बुद्धिकल्पिता ॥ 
७--निर्मलस्थ कुतः स्नान वत्य' विश्वोररस्थ च॑ । 
निरालम्वस्थोपवीत॑ च, रन्यस्पाभरणं कुतः ॥ 
पन्‍-निर्लेपम्य कुतो गन्ध पुप्पं॑ निवौसनशा थे । 
निर्गन्वस्थ छुतो धूप स्वप्रफाशस्थ दीपकम ॥ 
ज-नित्यतृप्तत्थ नेवेद्य। निष्फामत्य फर्श कुठः । 
ताम्वूर च विभो. कुत्र नित्यान-्दस्थ दुच्चिणा ॥ 
१०--स्वयप्रकाशमानस्थ कुतो सीराजनं विधि: 
प्रदक्तिणाप्रनन्तस्थ चाद्वितीयन्थ का नतिः 
११--अन्तबेहिश्व. पूर्शत्थ कघमुदवासने भवेत्त्‌ । 
दयभेय परापूजा शम्मो: सत्यपराचशः ॥ 
१२--डेदो देवालयः प्रोक्तो जीवो देवः सनातनः ॥ 
त्यज्ेकक्षाननिर्माल्य सोइहभावेन पूजयेनू ॥ 


१--पूण का 'आवयाहन कैसा ? सर्यावार को आसन केसा 
स्वच्छ फे लिये पाय और 'अ्र्ष केसा ? आर शुद्ध के लिये 
आचमन फेसा 


“परमेश्वर सर्वाधार, निराधार और सर्पन्यापक है । 
प्राणों पा प्रेरक प्र जीवन दा हेतु है 


३-पुराणों का वाज्य दै--प्रतिमा पूणा मअधम है, स्वोत्नों 
फा ऊपना सध्यम ६, बेद पूजा सर्वोत्तम दे महात्माओं फी पूजा 


सोऋम' है। 


( ७६ ) 


करणवच्चेन्न भोगादिभ्य: । वेदान्त सूत्र २४० 
“शरोरत्वे सति संसारिवद्‌ भोगादिश्रसद्भादीश्वरस्थापि 
अनीश्वरत्व॑ प्रसज्येत्‌” 


शरीर सहित साकार होने पर, संसारी पुरुष के समान 
भोगादि के प्रसद्व से ईश्वर होने पर उसमे भी अनीश्वरत्व हो 
जायगा । 


गणेश पूजा की आलोचना करते हुये शहर स्वामी कहते 
:--“भो गाणपत्या सत्यमुक्त' भव॒ता गणपतेः सर्वोत्तमस्व 
वनमथावलाद द्राद्यु पत्तिश्वेति भवदूभिः प्रतिपादित”' किलतद- 
समसख्सम्‌ अतिभाति। कर्थ सगुणस्य गजमुखस्य गणपते: 
रुद्रगणं: लयोउनुगस्यथ जगत्‌ कारणत्व॑ कल्पयितुमुचितम ! 
किद्न रुद्रसुत इतिलोके प्रसिद्धरस्ति, तस्यत्रह्मण॒त्वे कल्पिते पिन्रा- 
विकारणत्व॑ सुतस्यानुचितमेव, अतो रुद्रादिकारणं परबक्मोव 
“सदेव सौम्येदमप्र आसीत्‌” इत्यादि वाक्यात्‌ ! । 
शद्धुर दिग्विजय प्ृ० ८४ 
गणपति के पूजक ! तुम्दारा यह कहना फ्रि गणपति सबसे 
उत्तम है सत्य नहीं हे । सगुण गणेश, गजमुख वाला जो रुद्र के 
गणों के साथ उत्पन्न और नष्ट होता है, वह जगत फा कारण 
ऊँसे हो सकता है ? क्योंकि वह रुद्र का पुत्र है, यह लोक में 
प्रसिद्ध है । उसको त्रह्म मानोगे तो वह पुत्र होने से रुद्रादिकों 
का कारण नहीं होगा। इसीलिये ब्रह्म दी रुद्रादि का कारण दे । 
“ह्दी सत्य रूप र्ष्टि के पूर्व था! इस्यादि उपनिपद्‌ प्रमाण है 
शह्वर भाष्य से ऐसे ही अन्य प्रमाण उपस्थित किये जा सकते 
है, किन्तु ग्रन्थ विन्तार भय से हम उन्हें यहां नहीं देते। परन्तु 
श्री शद्धराचाय का मूर्तिपूजा के विरुद्ध प्रयलल विफल रहा और 


( ७७ ) 


दौद्ध-धर्म के पतन के साथ इस देश में अनेक प्रकार की मूर्तियों 
फी रचना होती ही गई जिन्होंने बुद्ध तथा तीर्थद्वरा की मूर्तियों 
का स्थान अर कर लिया । अनेकानेक पुराणों की रचना भी 
इसी काल में की गई। वर्तमान हिन्दू-र्म की सूर्तिपुजा आचार- 
विचार, पर्व, तीथ , जन्म-जात-पर्णव्यवस्था, सब दी फ्री रुपरेखा 
इसी समय की गई । उसके तीन मुल्य सम्प्रदायों-शैव, शाक्त 
तथा यैष्णव, का जन्म भी इसी काल सें हुआ। अठारह महा- 
पुराण इन ही तीन सम्प्रदायों के आधार भूत प्रन्ध हैं। वेप्णव- 
सम्प्रदाय-प्रधान पुराणों ने मूर्तिपूजा, अवतारवाद, तीथ माहास्त्य 
फो जितना महत्व दिया ६, इतना शैव अथवा शाक्तप्रधान 
पुराणा ने नदी दिया । 


पुराणों के अध्ययन से ऐसा प्रतीत दोता है कि इस काल में 
भी बिद्वानो ने मूर्ति पूजा का विरोध किया। उन्होंने या तो 
इ्मका सर्वधा समण्डन किया, या उसे अज्ञानी, मूर्ख अथवा 
निचली भ्रेणी के लोगों फी वस्तु बत्ताकर ज्ञानियों के लिये 
उसऊा निषेध जिया । भन्दिरों में पुजा फार्य ब्राद्मणों ने स्वीकार 
नहीं किया क्रीर यदि फिसी ने लालच-वश स्वीकार कर लिया 
तो उसे जातिच्युत कर दिया गया। पुराणों से ऐसे ही कुध 
प्रमाण हम नीचे देते हैं:-- 
प्राप्त कलावहद दुष्दरे च काले। 
न सवा भनन्ति मनुजा ननु चख्िनास्ते । 
धूते: पुराणचतुर हईरिश:राणों, । 
सेयापरार्चप्रिद्दितान्नच निर्मितानाम ॥१०॥ 
देवी भागवत स्क७ ५ 'प्र८ २६ 
इस घोर कलियुग में पुराणों के बनाने में धूर्त चतुर लोगों 


( कू८ ) 


वह सब में सत्र व्यापक होकर ठहरा हुआ है तो भी कहीं 
किसी से प्रकट रूप में नहीं देखा जाता ।५६। न वह आँखों 
से देखा जा सकता है न अन्य इन्द्रियों से प्रहण किया जा सकता 
है। प्रकाशित मन से दही वह महानात्मा प्राप्त किया जा सकता 
है |४७। जोसे तिलों में तेल और दही से घृत छुपा हुआ है, जसे 
पानी स्रोत में तथा जोसे अरणी में अग्नि छुपा है ।७४। वैसे 
विलक्षण परमात्मा आत्मा में छिपा रहता है। उसको योगी सत्य 
ओर तप से निय अपने आत्मा सें देखता है |७४। 

समस्त पुराणों में वूह्या, विष्णु, शिव तथा शक्ति की पूजा 
का ही विशेष रुप से वर्णन है। किन्तु प्रत्येक सम्प्रदाय का 
पुराण अपने-अपने उपास्य ढेव को ही सर्वेपरि बताते हुए दूसरे 
सम्प्रदार्यों के उपास्यदेवों की निनन्‍्दा करता है । वैष्णव 
पुराण विष्णु फों महान्‌ और शेप वृह्मा, शिव तथा शक्ति को 
निक्ृ० सिद्ध करते हैं और उनके उपासकों को नरकगामी बताते 
हैं | इसी प्रकार शिव पुराण, शिव की महत्ता तथा अन्य देवों 
की निन्‍्दा करता है । शाक्तों के पुराण देवी भागवत में वृक्षा, 
विष्पपु तथा शिव की वडे ही कठोर शब्दों में आलोचना की गई 
है। एक सम्प्रदाय दूसरे सम्प्रदाय के अनुयावियों के प्रति 
नि.सकोच अपशब्दों का प्रयोग करता है। इतना ही नहीं, इन 
पुराणों मे इन देवों के पारम्परिक तुमल युद्द ओर जय, पराजय 
का भी वर्णन है । जिसका कुछ दिग्दर्शन हम पाठकों को आगे 
करायेगे । 

पौराणिक काल की उपयु क्त साम्प्रदायिक प्रतिद्वन्द्विता से यह 
पूर्णत. सिद्ध होता दे कि चाहे मूर्तिपूजआ का आदिकारण कुछ 
भी रहा हो, किन्तु कालान्तर सें इसका विस्तार व्यवसायिक बुद्धि 
से हुआ ओर आज भी यही भावना, इसकी असारता ओर दोपों 


( 5६ ) 


को जानते हुए भी, इसके परित्याग सें बाधक है। जिस प्रकार 
एक दुकानदार अपनी वस्तुओं को सर्वश्र छ और दूसरे की वस्तुओं 
को निकृष्ट बताकर आहकों को अपनो छुकान पर खींचने का 
प्रयत्न करता है, ठीक यही दशा इन समस्प्रदायों की हे। वे 
अपने देवता, एवं तिलक छाप की प्रशंसा तथा दूसरों की निन्‍्दा 
करके अपनी-अपनी दुकान जसाने का प्रयत्न करते हैं, अन्यथा 
यदि समस्त उपास्य देवों में एक ही ईश्वर की भावना होती तो 
इस प्रतिद्वन्दिता का कोई कारण ही नहीं था। बहुदेवतावाद का 
यह स्वाभाविक दुष्परिशास है । पौराशिक काल की यही 
व्यवसायपूर्ण साम्प्रदायिक स्पर्धा आये जाति के आन्तरिकर कलह 
का मुख्य कारण थी । उसी मनोवृत्ति का संक्षेप में हम यहाँ थोढ़ा 
दिग्दर्शन कराये गे । 


विष्णु तथा विष्णु के अवतारों की प्रशंसा करते हुए पथ- 
पुराण लिखता है-- 
राघवः सर्वदेवानां पालनः पुरुषोत्तमा' ॥ ११४ 
स्पृष्टा दृष्टाश्व ते नेव विमला: शह्लुरादय:॥ ११६ 
पद्म पु० उत्त० ख० अआ० गुर 
सब देवों में पवित्र पुरुषोत्तम श्री रामचन्द्र हैं। जिनके स्पर्श 
'और दर्शन से महादेवादि निर्मल होगए। 
कस्तेन तुल्यतामेति देवदेवेन विषणुना । 
यस्याशांशावतारेण विना सर्व विज्लीयते || ३२७ 
प० पु० पाताल ख'० ६७। 
देवों के देव विष्णु को बरावरों कौन कर सफता है ? जिसके 
अ'शांश अवतार के बिना सब विलीन होजाते हैं। 
'  यस्तु नारायण देव॑ त्ह्म रुद्रादि देवते: । / 


( ६० ) 


समत्वेनेय वीक्तेत्‌ स पाषण्डी भवेत्सदा ॥६ 
। प० पु० उत्तर ख० ० २६३१ 
जो विष्णु को ब्रह्म और रुद्रादि देवों के समान सममभतां 
है, वह सदा पाखण्डी है । 
किमत्र बहुनोक्तेन त्राह्मणा, येप्यवैष्णवाः। 
नस्प्रष्टन्या न वक्तव्या न द्वष्टव्या: कदाचन ११ 
प० पु० उ० ख'० २६३ 
अधिक क्या कह्टे जो विष्णु के ख्रिवाय किसी भी देवता 


को सानेगा, उससे बात करना, उससे छूना तथा उसको देखना 
पाप है। 


अनर्च्या ब्रह्मरुद्राथा रजस्तमोविमिश्रताः । 
त्व॑ शुद्धसव्वगुणवान्‌ पूजनीयोउप्रज-सनाम्‌ ॥६० 
न्रह्मा और शिव रजोगुण और तमोगुण युक्त हैं अतः ये 
पूजन यीग्य नहीं हैं। हे विष्णु आप सतोगुण थुक्त हो अतः 
आपही ब्राह्मणों द्वारा पूजे जाने योग्य हैं.। 
इतरेपा तु देवानामन्नं पुष्पं जले तथा | 
अस्पश्यन्तु भवेत्सवे निमाल्यं सुस्या समम ॥६३ 
श्रन्य देवताओं का अन्न, पुष्प और जल छूने योग्य भी नहीं 
है, फिन्तु सारा चढ़ावा मदिरा के समान होता है| 
इसी पुराण में शिवजी छारा ही उनकी निन्दा निम्न श्लोकों 
सें फराई गई है-- 
देवताना हितार्थाय बृत्ति, पापरिडिना शुसे । 
कपालचर्मभस्मास्थि धारणां तत्कृत॑ मया ॥४३ 
थे से मतमाशित्य चरन्ति प्रथिबीतले । 
सर्वधमशच रहिता; परयन्ति निरय सदा ।।६० 
( प० पु० उ० ख'० अ० २६६ आनन्द आश्रम प्रेस पूना ) 


( ६१ ) 


शिवजी कहते है--हे शुम पाव॑ती देवों के द्वित के लिये 
कपाल, भस्म और अस्थि रखने वाली पाखणिडियोँ की बृत्ति 
मेंते धारण की है। जो मेरे मत को धारण कर प्रथिवी पर 
श्राचरण करेंगे वे सारे घर्मों से भ्रष्ट होकर नरक को देखेंगे । 
पुराकदाचिद्योगीन्द्र विष्णुर्विषधरासनः | 
सुष्वाप परया भूत्या स्वानुगेरपि सुद्बृतः ॥१ 
यहच्छयागतस्तत्र ब्रह्मा ब्रह्म विदांवरः | 
अपृूच्छ॒त्‌ पुस्डरीकाक्ष' शयानं सब सुन्दरम ॥२ 
करत पुरुषवच्छेषे दृष्ट चामामपि दृप्तवत्‌ । 
उतिष्ठ वत्स मां पश्य त्व नाथमिदागतम्‌ ॥३ 
आगतं गुरुसाराध्य॑ दृष्ट वा यो धृप्तवच्चरेत्‌ । 
द्रोहिण॒स्तस्य मूढ॒स्य प्रायश्चितं विधीयते ।४ 
इतित्रु ववा वचः क्र छो वहि: शान्त वदाचरन्‌ । 
स्व॒स्वि ते स्वागदं वत्स तिछ पौठमितों विश ॥£ 
ब्लह्मोवाच: 
किमु ते व्यप्रवद्वक्तं विभाति विपमेक्तुणम्‌। 
वत्सविष्णे महासानसागत॑ काल वेगतः ॥६ 
विष्णुरुवाच:-- 
पितामहश्च जगतः पावा च तब वत्सक | 
मत्थ जगदिद्‌ं वत्स मन्ये त्व॑ द्वि चोरवत्‌ ॥७ 
नन्दिकेशवर उवाच:-- 
अहमेव वरो न त्वमहं प्रभुरद प्रभुः। 
परस्पर' हन्तु कामी चक्रतुः समरोद्यमम्‌ ।॥६ 
शिवपुराण विद्ये ० ख॑० १ झआ० ६ 


( ६२ ) 


हे योगीन्द्र | आगे एक समय विष्णु भगवान शेष शब्या पर 
अपने गरुढ़ आदि पाष॑दों से संयुक्त लक्ष्मी सहित शयन करते 
थे ॥९॥ उस समय बऋहाज्ञानियों में श्रेष्ठ ब्रह्मा जी अपनी इच्छा 
से ही वहाँ आये और सब्प्रकार सुन्दर सेज पर शयन करते 
हुए कमल लोचन विष्णु जी से पूछने लगे ।२॥ तुम कौन हो' 
जो मुझे देख कर अभिमानी पुरुष के समान शयत करते हो ? 
ह वत्स | उठो, देखो में तुम्हारा स्वामी आया हूँ ।॥३॥ आये 
हुए गुरु को देख कर जो अभिमान करता दै, उस द्रोही मूह का 
प्रायश्चित होना उचिव है। ४ ॥ यह सुनकर विष्णु जी के अन्तर 
में तो क्रोध हुआ, परन्तु बाहर से शान्त रहे और बोले हे वत्स ! 
तुम्हारा मद्गल हो, बेठो, इस आसन पर विराजो | ४॥ इस 
समय तुम्हारा नेत्र कुटिल और मुख व्यग्र हो रहा है। ब्रह्म जी 
बोले हे वत्स ! विष्णु ! तुमको समय के अभाव से 'अभिमान 
है ६ ॥ हे पुत्र ! में तुम्हारा रक्षक और जगत का पिता हूँ। 
विष्णु जी बोले, यह तो सब जगत मुझ में स्थित है तुम चोर 
के समान किस प्रकार अपनां कहते हो।७। मैं श्रेष्ठ हूँ, में 
स्वामी हूँ ऐसा कह कर एक दूसरे को भारने की इच्छा से वे दोनों 
युद्ध करने को तैयार होगये । ६। 
स्व-सम्प्रदाय के तिलक, कण्ठी आदि बाह्य चिन्हों की प्रशंसा 
तथा अन्य सम्प्रदायों के चिह्नों की निन्द्रा भी इस साम्प्रदायिक 
सर्प का एक विशेष अन्न था। वेष्णव सम्प्रदाय के ऊधध्व॑पुण्द्ू 
तथा श॑ग्ब चक्र चिह्ों की प्रशंसा एवं शैयों के भस्म धारण करने 
'की निन्‍्दा का नमूना नीचे देखिये -- 
न तस्य किंचिदश्नीयादपि क्रतुसह्स्रिण:ः । 
सर्व वेदविदो वापि सब शास्त्र दिशारद: ।४न॥ 
अधृत्वा विधिना चक्र' ब्राह्मण पतितो भवेत््‌ । 


( ६३ ) 


अध्वपुरंड्विहोनस्तु शंखचक्रविवर्जितः ॥४श॥ 
त्त गदसे समारोप्य वहिः कुर्यात्‌ स्वप्तनात्‌ ॥४४॥ 
' पद्म पु० उ० | अ० २५४ 
जो हजार थज्ल करे सम्पूर्ण घेद या सब शास्त्रों का ज्ञाता 
हो तथापि जो ऊर्ध्वपुण्ड्ू तथा शेख चक्र, धारण नहीं करता, वह 
न्राह्मण पतित हो जाता है। ऐसे लोगों को गधे पर चढ़ा कर 
नगर-से बाहर निकाल देना चाहिए। आगे ओर देखिये:-- 
यच्छरीर' मनुष्याणामूध्वेपुण्ड्विचर्जितम । 
द्रष्टन्यं नैव तत्‌ किचित्‌ श्मशानसदशं म वेत्‌ १२ 
ऊध्वेपुण्ड़विद्दीनस्तु संध्याकर्मादिक चरेत्‌। 
तत्‌ स्व राक्सेनीत' नरक' चाधिगच्छतति ॥९३ 
'जिस मनुष्य के मस्तक पर ऊध्वेपुण्ड़ न हो, उसको कभी भो 
दीं देखना चाहिये | वह मस्तक श्मशान के सदश है ।१श जो 
मनुष्य ऊध्वपुस्डू के घिता संध्यादि करता है, वह नरक फो 
जाता है। 


न्नाह्मएणं: कल्जो विद्यान्‌ भस्मघारी भवेद्यदि । 
बजयेत्तारशें देवि भद्योच्छिए्रः घट' यथा ॥१६ 
यदि कुलीन ब्राह्मण माथे पर भस्म लगाये, तो उसका मदिरा 
से भरे घट के समान दर्शन न करे। 
शिवपुराणादि शैव ग्रन्थ, शिव की प्रशन्सा से परिपूर्ण हैं 
किन्तु विध्णु, प्रह्मा एवं शक्ति की उपासना तथा उनके बाह्य 
पिन्हों की भरपुर निन्‍दा करते हैं। शिव पुराण केवल शिव 
को ही ब्रह्म वेताता है, शेष देवता अथवा अवतार उसकी दृष्टि 
सें जीव मात्र हैं+-- 
शिवेको प्रह्म रुपत्वान्निष्कल' परिकीर्तितः ॥१० 


( ६४ ) 


निष्कलत्वान्निराकार' लिंगम्‌ तस्य समागतम्‌ ॥९१९ 
शअ्रत्रह्मत्वात्तदन्येषां निष्फलत्व” नहिक्‍्वचित्‌ ॥१३ 
ब्रह्मत्वाच्च जीवत्वात्तथान्ये देवता गणा:।।१४ 
जीवस्व” शहूुरान्येषां वृह्यत्व' शक्कुरस्य च ॥१५ 
शिवान्येषां च जीवत्वात्‌ सकलत्वान्च सब तः ॥२२ 
शि० पु० विद्ये ० सं॑० अ० ४ 
शिव ही एक ज्रह्मरूप होने से निष्कल कहलाते हैं।१०। 
निष्फल होने से निराकार ही उसका स्वरूप और चिन्ह है।११। 
शिव जी को छोड़ कर और देवता ब्रह्म नहीं अत. वे निष्कत्त नहीं 
हो सकते | १३ | दूसरे देवता त्रह्म नहीं जीव हैं। १४। शह्लर 
फे अतिरिक्त औरों में जीवत्व और शह्लूर में ब्रद्यत्व है। १५। 
शिव से अन्य देवता जीवरूप होने से सत्र प्रकार कल्ायुक्त ही 
है ( निष्कल नहीं ) २२। 
शिव सामान्य वक्तार' शिव सामान्य दर्शिनं। 
दृष्टवा स्नायात्‌ सचैल॑ सन्‌ शिव सामान्यसद्डिनम्‌ ॥७४ 
जो शिव के समान अन्य देवों को बतलाता है वा शिव 
समान देखता है, उसकी देख कर फपडद़ों सहित स्नान करना 
चाहिए | 


महेशस्येव दासो5य्य॑ विष्णुस्तेनानुकम्पित: ।।५ 
यह वेचारा विष्णु, शिवजी का दास है । 
- इन्द्रोपेन्द्रादय: सर्व महेशस्थेव किह्ृरा: ॥६ 
इन्द्रादि सब देवता शिव के ही दास हैं । 
तेन तुल्यो यदा विष्युन्न हा वा यदि गयते । 
पष्टिवर्ष सहस्तलाशि विछायां जायते कृमि: ॥ १७ 
लिब्ठ पु० उत्तर भाग | शअ० ११ 


( छेश ) 


जो मनुष्य विष्णु, ब्रक्मादि को शिव के समान कहता दे, वह 
६० हजार वर्ष तक चिछा का कीड़ा बनेगा। 


शिवलिह्न" समुत्सुज्य यजन्ते चान्यदेवताः । 

स नूपः सह देशेन रौरव॑ नरक ब्रजेस ॥३५ 

शिवभत्तो न थो राजा मक्तोच्न्येषु सुरेषु च | 

स्वप्ति युवतिस्त्यकप्वा थथा जारेषु राजते ॥३६ 

लिट्ठ पु० उत्तरभाग । आ० ११ 
शिवलिड् की पूजा छोड़ कर जो अन्य देवताओं फी पूजा 

करता है, चह राजा आपने देश सहित रोर्व नरक सें जाता है। 
जो राजा शिव की भक्ति न करके अन्य देव की भक्ति करता है, 
चह्‌ उस युवति के समान है, जो अपने पति फो छोड़ कर जार 
पुरुष के साथ भोग करती है ॥३६ 


शैव ग्रन्थों में शिव हारा रक्षा तथा विष्णु को युद्ध में 
पराजित करने का भो अनेक स्थानों पर वर्णन है। शिवाज्ञा 
से भेरव ने ब्रह्मा का पाँचवाँ शिर काट लिया और शिवजी 
से विष्णु-अचतार नरसिंद की जो दुर्दशा की; उसका वर्णन 
पुराणों के ही शब्दों में हम नीचे देते हैं: ' 

नन्दिकेश्व्‌र बवाच:-- 


ससर्जोय महादेवः पुरुष कब्चिदृद्भुतम्‌ । 
मैरवाख्यं अ्रुवों मध्यादू वृह्मदर्पजिधांसया ॥१ - 

संत तदा तत्र पति प्रणस्थ शिवमांगरोे | 

कि काय करवास्यत्र शी्रमाज्ञापय प्रमोः ॥२ . 

चच्स यो्य॑ विधिः दे । 


] साक्षाव्जगतासाददेवतम्‌ । 
नूनमचेय ख़ड़गेन तिग्मेंन जबसा परम्‌।।३ 


( ६६ ) 


सवे ग्रहीत्वेककरेण केशं, तत्पंचम॑ दृप्तमसध्यभाषिणम्‌ | 
छित्वा शिरोध्यस्य निहन्तुमु्यत. प्रकम्पयन्खडग मतिस्फुटं कर :॥ 
पिता तवोत्सष्ट विभूषणाम्वरस्त्रगुत्तरीयामलकेश संद्वित: । 
प्रवालरम्सेव लतेव चद्वल. पपात वे मेरव पाद पछुजे ॥५ 

नन्दिकेश्वर वोले--तव महादेव जी ने न्रह्माजी का मद दु 
फरने के लिए अपनी श्ृकुटी के मध्य से एक अद्भत पुरुष भेर 
की रचना की ।१ उत्पन्न होते ही समराज्नण मे उस पुरुष: 
शिवजी को प्रणाम क्रिया और कहा भगवन्‌ ! में क्या करू 
शीत्र आज्ञा दीजिए । २ | शिवजी ने कहा--हे वत्स ! यह्‌ जे 
जगत्‌ के आदि देवता ब्रह्मा हैं, इनकी तीक्षण घार वलि वेगवाः 
खड्ग से पूजा करो अर्थात्‌ प्रहार करो | ३ । यह सुनते ही भेरः 
ने एक हाथ से केश पकढ़ कर त्रह्माजी का पॉचवोँ असत्यमार्प 
शिर काटते हुए खड॒ग से उनके और भी शिर कादने की इच्छ 
की । ४ | तब तुम्हारे पिता ब्रह्माजी आभूषण, माला और उत्त 
रीय वस्त्र त्याग केश खोले हुए, वायुवेग से केला और लता च 
समान कम्पित, भेरव के चरणों मे,गिर पड़े | ४ । 

सहस््न वाहुज टिलश्चन्द्रादई कृत शेखर: । 

समृद्धोअप्रशरीरेण पद्म्यांचग्बु ना द्विज: ॥5८॥ 

अति तीक्षणो महाएंट्रो वदल्नतुल्यनखायुधः । 

करठे कालो महावाहुग्व तुप्पाद्‌ वहिसन्निभः:॥8६॥ 

हरिस्तदर्शनाठेव.... विनपष्रवलचिक्रमः । 

विश्वद्धाम सहस्रांशोरधः स्वच्योतविश्रमम्‌ ॥१०ा 

शअथ विश्वम्य पत्ताभ्यों नाभिपादान्‌ विदारयन्‌ । 

पादान्ववन्धे पुच्छेन वाहुभ्योँ चाहुमण्डलम्‌ ॥१३॥। 

मिन्दन्तुरसि वाहुभ्याँ निजम्राह हरो हरिम। 

ततो जगाम गगन देवेस्सह महर्पिभिः ॥१४॥ 


६ ३.) 


उडडीयोड डीय भगवान्‌ पक्षघात विमोहितम ! 

हरिहररस्‍्त वृषभ विवेशानन्त ईश्वर: ॥ १६ ॥ 

सहस्नों भुजाधारी, जटा रक्‍खे, अध चन्द्रमा को मस्तक पर 
धारण ऊिये, भयहझ्ुर शरीर से युक्त पंखों तथा चोंच से 
शोभायमान | म। अति तीकुण दाढों वाले, वत्ञ फे समान 
नख रूप शस्त्र धारे, कण्ठ में काल, दीघे थ्ुजा वाले चार चरण 
सह्दित अग्नि के समान शझ्कर नृसिंह के सासने प्रकट हुए । ६। 
उनके दर्शन सात्र से नूर्सिद का बल पराक्रम नष्ट होगया, 
जैसे सूर्य के तेज से जुगनू का तेज नष्ट द्वो जाता है । १२। 
तब अपने पत्तों को घुमा कर नामि और चरणों' को विदीर्ण 
करते हुए, तथा पूंछ से परों को, ओर दोनों भुजाओं से 
नूर्सिह की भुजाओं को बॉवा । १३। भ्ुजाओं से हृदय को भेदन 
करते हुए शिव ले उन नूर्सिहरूपधारी विष्णु को अहण किया 
ओर देवता-महर्षियों के देखते-द्खते आकाश को चले गये । 
१४ | उढ़-उड़ कर भगवान्‌ शिव ने पत्चों से विष्णु' को व्याकुल 
कर दिया, तब विष्णु बेल के नीचे छुप गये। १६। 

यह सस्प्रदाय भी, शेष चिन्दों को प्रशंसा तथा अन्‍न्यों की 
निन्‍्दा में दूसरे सम्प्रदायों से पीछे नहीं है। इसकी दृष्टि में 
जो लोग भस्म, त्रिपुएट तथा रुद्रात धारण नहीं करदे, 
वे पातकी हूँ-- 

उद्धूलन॑ त्रिपुएडं च अ्रद्धया नाचरन्ति ये। 

तेपा नास्ति समाचारों वर्शाश्रमसमन्वितः ॥ ११ )॥ 

ते मद्ापातकेयु क्ता इति शास्त्रीयनिगायः॥ १६॥ 


भा० स्त० ४ अ० ६ | 
जो भस्स और त्रिपुरुड फो श्रद्धा से धारण नहीं करते, उनका 


वर्णाश्रम युक्त आचरण नहीं दै।१३/ वे महापोतकी हैं यह 
शास्त्रीय निशय है । १६ । 


( छ्८ ) 


नाश्नीयाज्जलमन्नमल्पमपि वा भस्माक्षुधृत्या बिना | 

भुकत्वा वाथ गृही वनी यतिमती वर्णी तथा सदर: । 

एनोभुद_नरक' प्रयाति ॥ ४३ ॥ 

घिग्मस्मरहित' भाल' घिग्रामशिवालयम्‌ । 

: घिगनीशाचेन जन्म धिग्विद्यामशिवाश्रयाम्‌। ४४५॥ 
ने वें सकूर सूकरासुरखरश्वक्रीप्ट कीटोपमा:। 
जाता एवं भवन्ति पापपरमास्ते नारका: केवलम्‌ || ४७ ॥ 
दृ० भा० 2-८ 

जो भस्म और रुद्रात्त धारण नहीं करते उनका थोड़ा भी 
अज्नजल ग्रहण न करे | ग्ृहस्थी, वनी, यति, वर्णी अथवा सझूर 
जाति, इनके यहां का भोजन करके पाप खाने वाला होता है 
ओर नरक को जाता हे। ४३। भस्म रदित मम्तक, शिवालय 
रहित ग्रास, ईश के अचन रहित जन्म, शिवाश्रयहीन विद्या को 
घिक्कार है। ४४। जो तीनों जगत्‌ के आधार शब्डूर की निन्‍्दा 
करता है और जो त्रिपुर॒ड धारण करने वाले की निन्‍्दा करते 
हैं उनके दर्शन में दोप हे । ४६। वे निश्चय ही वर्ण सझूर, शूकर 
असुर, खर, श्वान, गीदढ़, कीट के समान हैं। - पापरूप 
उत्पन्न हुए हैं। केवत नरक में द्वी जाने को जन्म लिया है। 

देवी भागवत शाक्तो का एक सात्र पुराण है । इसने विष्णु, 
तथा बि' णु-अवतार राम, कृष्णादि बी निन्‍्दा फरने में कोई 
कोर कसर नहीं छोड़ी | सव को ही जी भर कर नीचा दिखाया 
है । अवतारों को पिछले दुष्कर्म तथा शार्पों का परिणाम बताया 
है | शिव और न्ह्मा की निन्दा तथा निकृष्ठता का भी स्थान 
स्थान पर वर्णन दे । 

देवी भागवत में एक कथा आती है ऊ्रि भक्मा, (विष्णु और 
शिव तीनों देवी के दर्शन करने गये। ठेवी ने तीनों को स्त्री 


( ६६ ) 


चना दिया। क्षमा कहते हैँ कि दे नारद ' मैंने जो वहां देखा 


सुनो :--- 


ख्रु नारद्‌ स॑ वच्ष्यामि यद्दृष्ट' तत्रचाद्भुतम्‌ | 
नख दर्पण सब्ये वे देज्याश्वरण पट्टेजे ॥ १४ 
त्रह्मास्डमखिलं सवे तत्र स्थावर जद्भमम्‌। 
अहं विष्णुश्च रुद्रश्व वायुरग्लियेसा रवि: ॥१५॥ 
4रुए।;।. शीतगुस्तष्टा 3घेर. णकशासनः। 
परवेता. सागरा नद्यो गन्वर्वाप्सरसस्तथा ॥ ९$॥ 
वैकुए्ठो अद्मलोकश्च केलास: पर्वतोत्तमः। 
सव तदखिल॑ दृष्ट' नद्धमध्यास्थित॑ च नः ॥१६॥ 
मसज्जन्स पद्टुज' तत्र स्थितो5ह॑ चंतुराननः | 
शेपशायी जगन्नाथस्तथा च मधुक्रेटमोीं ॥२०॥ 
विप्णुश्च विस्मयाविष्ट, शंकरशच तथा स्थित. । 
ता तदा भेनिरे देवीं वय॑ विश्वस्य मातरम्‌ ॥ रश। 
दे० भा० स्क॑० 3 अ० ४ (बेझटेश्वर प्रेस वम्बई) 


देवी के चस्ण कमल के नख के मध्य सें सब स्थावर जद़्म 
भ्रद्मास्ड तथा विष्णु, रुद्र, वायु, अग्ति, यम, सूर्य, वरुण, 
चन्द्रमा, खष्टा, कुबेर, पंत, सागर, नदी, गन्धवे, अप्सरा, 
बेकुण्ठ, ऋद्यलाक, पदों में उत्तम कैलाश, यद्दू सब वस्तु हमने 
स्थित देखीं। (१७ १४, १६, १८) और दमल के मध्य से 
अपना जन्स तथा कमल पर अपने को स्थित देखा। शेपशायी 
जगन्नाथ और सधुकेटम फो देखा |२०। विष्णु और शहृर 
भी आश्व सें मग्त हुए। तत्र हम सबने विश्व की माता को 
पहचाना [र्‌+ 

तदनन्तर अस्यन्त नम्न तथा दीन भाव से ब्रह्मा, विष्णु 
तथा शिव द्वारा देवी की स्तुति का विस्तृत वर्णन दे जिसे 


( १०० ) 


विस्तार भय से हम यहाँ उद्ध त नहीं करते । 
विष्पतु के अनेफ अबतारों का कारण शभ्गु ऋषि का शाप 
बताते हुए देवी भागवत सें विथ्णु को अत्यन्त अपमानित फरते 
का प्रयत्त क्रिया गया है। इन्द्र के कदने पर विष्णु ने अपने 
सुदर्शन चक्र से भ्रृगु की पत्नी का शिर झाट लिया | उसऊे 
है हे पर दु.खी हो कर शूगु ने दो शाप दिया, वह निम्नाद्धित 


अकृतं ते कृत॑ विष्णु जानन्‌ पाप॑ मद्ामते । 
वधोड्य विप्रजाताया मनसा कत्त,मक्तमः ॥२॥ 
तामसस्त्वं कथ॑ जात. कृत कर्मातिनिन्दितम । 
अवशध्या स्त्री व्वया विष्णों हता कतिनिन्दिरागसा ॥४॥ 
शपामि तवां दुतचार॑ किमन्यठकरोमि ते 
विधुरो 5६ कृत' पाप त्वया5्य शक्रकारणात्‌ ॥५॥ 
न शपे5ह॑ तथा शक्र' शपे त्वां मघुसूदन । 
सदा ल्ल परोडसि त्व॑कीटयोनिदुराशय ॥ह॥ 
येच त्वा सालिक प्राहस्ते सूखी मुनय किल। 
तामसस्त्व॑ दुराचारः प्रत्यक्ष” मे जगर्दन॥ण। 
अवतारा मृत्युलोके सन्तु मच्छाप सम्भवा ) 
 प्रायो गर्भभव॑ दुःख' भु्व पापाज्जनादन ॥ 
दे० भा० स्क॑ंगछा अ० १२ 
है मघुसूदन ! तुमने अव्यन्त बुद्धिम वर होकर भी जान कर 
ऐसा अऊझार्य किया | जिस विग्र कन्या का वध मन से भी नहीं 
विचारा जा सकता उसको तुमने स्थक्षात्‌ कर डाला ॥९ हे 
विप्णु ! तुमने किस हिये तमोगुए-युक्त होकर अतिनिन्दित 
कर्म किया ? स्त्री जाति अवय है। तुमने बिन अपराध इस 
झवबला को क्यों मारा ? ॥४। तुम्दारा यह आचरण अत्यन्त 


( १०१ ) 


निन्दित है । इस समय में तुम्हारा दया करू? तुसको शाप 
देना ही उचित है। हे पापिप्ठ ! तुमने इन्द्र के कारण मुभको 
विघुर बना दिया । ५। में इन्द्र को शाप न देकर तुमको ही शाप 
दू'गा। तुम सदा सर्प की भादि कपट व्यवद्दार करते हो। तुम 
दुष्ट हो ।॥ जो मुनि तुमको सत्तोगुणी कहते दें वे अत्यन्त मूखे 
हैं। तुम तामसी ओर दुराचारी हो, यह मेने आऊ प्रत्यन जान 
लिया ।६। तुम मेरे शाप से सृत्युलोक में अनेक वार अवतार , 
लोगे और गर्भ की वन्त्रणा द्वारा अपने पाप का फ्ल भाभोगे |५। 
इसी पुराण में आगे फिर लिखा हैः-- 
शप्तो दरिस्तु शुगुणा कुपितेन काम॑सीनो वभूवकमठः खल्लु सुश- 
रस्तु। पश्चान्नूर्सिह इति यच्छलकृूद्धरायां तान्सेवता जननि 
सृत्युभयं न कि स्यात्‌ ॥ (१८। दे० भा० स्क॑ं० ४ । झअ० १६॥ 
दे जननि ) भ्रकुपित भ्रगु सुनि के शाप से ही हरि पृथ्वी 
मे मीन, कूमे, शूकर, नूर्सिह और वंचनातत्पर वामन इत्वादिक / 
रूप धारण करके अवतीर्ण हुए थे । इसमें उनकी पराधीनता ही 
है । जो इन पराधीन अवतारों की सेवा करते हैं. उनको सृत्यु- 
भय क्यों न होगा ९ 
फि चित्र न्प देवी सा त्रह्मा विष्णु सुरानपि । 
नर्तयत्यनि्श साया त्रिगुणानपरान्‌ किम्‌॥ 
गर्भवासोद्धव॑ठुःख॑ विस्मृत्रस्तायु संयुतम्‌ | 
विष्णोरापादित सम्यग्‌ यया विग- लीलया ॥४ 
पुरा रामावत्तारेडपि निर्जरा बानरा: कृताः। 
विदितं ते तथा विष्णु: छुःख पाशेन मोहित: ॥ ६ 
दें० भा० स्का 2 अ० २० 
दे जपते ! त्रिगुणा साया देवी ब्रह्मा विष्णु इत्यादि देगा 


च्त्स्स्स्च्च्च्च््च्स्ल्स्ल्स्स्स्मिजज+0तहऊत>"तभ>/!॑“"घ 5 | 


( १०४ ) 


ओर ज्ञज्ञा से कहा--तुमने असत्य भाषण किया है अतः 
तुम्हारी पूजा नहीं दोगी .- 

"नातस्ते सत्कृतिलोंके भूयात्थ्थानोत्सवादिकम्‌ । 

ब्रह्मवेवर्त पुराण कृष्ण जन्म खण्ड अ० ३२ में भी इसी 
आशय की एक कथा दी हुई है, जिसके द्वारा ब्रह्मा को अपूज्य 
ठहराया गया है चहा है कि विष्णु की प्रिया मोहनी 
एक वार कासातुर होकर ब्रह्मा पास गई। अद्या ने विष्णु 
की प्रिया होने के कारण इसका निषेव क्रिया तब सोइनी 
ने ब्रह्मा को शाप दिया कि जाओ तुम्हारी संसार में पूजा न 
होगी । जा ने विष्णु को जाकर समस्त बृवान्त सुनाया । 
विष्णु ने शाप दूर करने का उपाय गद्जा स्वान बताया और 
कद्दा कि तुम्दारी एथक्‌ पूजा तो न होगौ, किन्तु अन्य देवों के 


साथ होगी.-- _ 
* यदन्‍्यदेवपूजाया तव पूजा भंविष्यति। 


उपयुक्त सभी कथाए' विचित्र हैं, जिनमें किसी न किसी 
प्रकार अह्मा के शिर दोष मढकर उसकी पूजा का निपेध 
क्रिया गया है । अन्यथा पुराणों में विप्णु और शिव 
को फलक्लित करने वाली कथाओं की ब्रह्मा से कहीं 
आअधिकता है। फिर बह्या को ही क्यों लक्ष्य बताया गया? 
हमारा विचार दे ऊ्रि अन्नाह्मणों ने जिनका कि सूर्तिपूजा 
के प्रचार में विशेष दाथ है, ब्राह्मणत्व के प्रतीक ब्रह्मा को 
ध्पसानित करने के लिए ही इन कथाओं की रचना की और 
उसे अपूज्य ठद्वराया ! 

जैसा कि दम पू4 सिद्ध कर चुके हैँ'सूर्तिपुजा का जन्म वौद्ध- 
काल में हुआ और सर्वप्रथम बुद्ध को सूति इस देश सें पूजी 
जाने लगी । भगवान्‌ बुद्ध स्वयं क्षत्रिय वंशज थे और उनका 
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प्रचार- क्षेत्र भी स्वभावत. त्राह्मणेतर जातियों में दी रह । बोद्धों 
की दिखा-देखी वौद्ध धर्म के हास के पश्चात्‌ बुद्ध की मूर्ति फा 
स्थान 'महेश्वए और विष्णु! ने ले लिया। यह दोनों - 
काल्पनिक देव भी ब्राह्मणत्व का प्रतीक न होकर क्षत्रियत्व का 
ही विशेष रूप से प्रतिनिधित्व करते हैँ। संहार और पालन 
शक्ति ज्ञत्रियत्य का ही प्रतीक है। शाक्तों कीशक्तिपूजा? तो 
ज्षात्र-धर्म! प्रधान है ही । 

विष्णु के मुख्यावतार 'रास! तथा कृष्ण” जिनकी पूजा 
का इस समय समस्त देश में प्रचार है ओर जिन्हें पूर्णाबतार 
माना जाता है, क्षत्रिय वंशज ही थे । समस्त अव॒तारों में 
“परशुराम” ही ब्राह्मण माने जाते हैं, जिनकी कहीं भी पूजा नहीं 
होती | अतः ब्राह्म धर्म के प्रतीक, वेदोपदेष्टा, याज्षिक पद्या 
अथवा उसकी मूर्ति का त्राह्मणेतर जातियों तथा क्षत्रिय राजाओं 
की राज्यवृत्ति पर पत्तने वाले लोलुप ब्राह्मणों द्वारा पुणणों में 
बहिष्कार करने का प्रयत्न कोई आश्चय की वात नहीं है। 

ब्रह्मा वेदिक-ज्ञान का आदि प्रचारक है। यज्नानुष्ठान के 
चार ऋत्विजों से ऋत्मा? का मुख्य स्थान है। फिन्तु शेष, शाक्त 
एवं वेष्णव, सम्प्रदायों में वेद के स्थान पर अपने-अपने 
पुराणों और यज्ञ के स्थान पर अपने अपने उपास्य देवों की 
मूर्तियाँ तथा मठ-मन्दिरों को प्रधानता दी गई है। शाक्त, 
यज्ञानुछ्ठान करते हैं, किन्तु उसमें मांस मदिरा की आहुति तथा 
पशुबलि के पोषक हैं, जो सर्वथो अवैदिक कर्म हैं। 

पुराणों मे ऐसी कथाएं भी हैँ, जिनमें शिव ने थज्ञों का 
विध्व॑स किया। पद्मपुराण सृष्टि ख'ड अ०१७ में एक कथा आती 
हैँ कि एक समय जद्गा यज्ञ कर रहे थे। महादेव यज्ञशाला मे 
भिक्षा, मागने के लिये पद्चसूत्र धारण किए तथा एक बढ़ी 
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खोपड़ी हाथ में लिए ऋत्विज के समीप आकर बैठ गये। थह 
देखकर बेद्पोठी ब्राह्मणों ने कह्य कि तुम इस प्रकार का निन्दित 
वेश बनाए यज्ञशाला में कैसे चले आये ? उन्हें यज्ञशाला से 
निकालने के अनेक प्रयत्न किये गये, किन्तु वह न गये। अन्त में 
उन्हें भोजन कराकर सन्‍्तुष्ट किया गया। तब कहीं यह कहकर 
कि हम पुष्कर स्नान के लिये जा रहे हैं थे वहाँ से टले, किन्तु 
अपना कपाल वहीं यज्ञ शाला में ही छोड्‌ गये जिसे ब्राह्मणों ने 
थाहर फेंक दिया | एक कपाल के फेंके जाने पर दूसरा कपाल 
बहों दिखाई देने लगा । इस प्रकार एक कपाल के फेके जाने 
पर वहाँ फिर दूसरा कपाल उपस्थित हो जाता था। और हजार 
तऊ फेंके जाने पर भी उनका अन्त नहीं हुआ। विवश होकर 
ब्राह्मण, ब्रह्म सहित पुष्फर गये और शिव की बड़ी स्तुति- 
प्रार्थना करने पर बहू कपाल वहाँ से हटा | एक मन्वन्तर बीत 
जाने पर पुनः ब्रह्मा के यज्ञ में शिवजी आ उपस्थित हुए।इस 
बार भी वह अपने उसी नग्न वेश में उपस्थेन्द्रिय को हाथ में 
लिये यज्ञमंडप में आगये | लोगो ने उन्हें पुन. घिक्कारा और 
घसीट कर बाहर कर दिया और कहा कि स्त्रियों को उपस्थिति 
में तुम्द्दारा इस प्रकार प्रवेश निरदनीय है। इस पर क्रूद्ध दोकर 
शिव ने त्राह्म्॒णों को अनेक शाप दिये । 

एफ दूसरी कथा शिव द्वारा अपने श्वसुर राजा दक्ष के यक्ष 
विध्व॑ंत्त की इसी पद्म पुराण साप्टि खंड अ० ४ में आई है । दत्त 
ने अपने यज्ञ में शिव को 'आमन्त्रित नहीं फ्रिया। उसका कारण 
दक्त ने जो पावंती को बताया, वह शित्र के आसुरी कापालिक 
स्वरूप का भली प्रकार दिग्दश न कराता है। दक्ष ने कद्ा--तुम्हारे 
पति खोपडी का पात्र लिये रहते हैं। चम ओदढते हैं, चिता 
की भस्म लगाते हैं और नंगे रहते हैँ। श्मशान भूमि में निधास 
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करते है एवं व्याप्र चर्म धारण करते हैं। हाथी का चर्म भी 
ओढ़ते हैं जिसमे रक्त के बिन्दु टपफते रहते हैँ। मरे हुए मनुर्ष्यो 
के कपालों की माला गले में पहने रहते हैँ। इन्हीं अनेक कारणों 
से हमें लज्जा आती है और उन्हें अन्य देवी के साथ आमन्त्रित 
करके, उनके साथ विठाने मे संकोच द्वोता है । 

शिव के इस प्रकार भ्रपमानित होने पर उनके अमुख गण 
वीरभद्र ने अन्य गणों सहित इस यज्ञ को विभ्व॑स किया। यज्ञ- 
शाला में श्राग लगादी, देबताओं को मार गिराया, विष्णु से 
घोर युद्ध हुआ । अन्त से विप्सु परास्त हुए और उनका शिर 
काट कर यज्ञ कुण्ड में डाल दिया । ऋषि, मुनि इधर-उधर 
भागने लगे। सरस्वती” और वेदसाता” की नासिका वीरभद्र 
ने अपने तीक्षण नख्खों से उखाड़ ली ओर प्रजापति का शिर काट 
कर अग्ति में दग्ध कर दिया इत्यादि । यह विस्तृत कथा शैव 
सम्प्रदाय की वेद एवं यज्ञ विरोधी प्रवृत्ति का भली भाँति 
चित्रण करती है। 

उपयु क्त दोनो कथाए' हमारी इस धारणा को सिद्ध करते के 
लिए पर्याप्त हैंकि शव, वेदिक यज्ञों के विरोधी थे और 
रासायण काल के राक्ष्सों की भाँति यज्न' विशध्ब॑सक ही थे | 
उनकी प्रचलित शिवल्िद्नः पूजा, जिस पर कि हम आगे इसी 
अध्याय सें प्रथकू प्रकाश डालेंगे, वाममार्ग के भैरवी चक्र की 
स्त्री-पुरुष-गुप्तेन्द्रिय की पूजा की प्रतीक मात्र है । सेरवी चक्र का 
सैरव भी शिव का एक मुख्य गण है और इस प्रकार इस 
सम्प्रदाय का शाक्तों के वामसार्ग से निकट का सम्बन्ध है । 

वेप्णव यद्यवि मांस, सदिरा का घोर विरोध करते हैँ तथापि 
यज्ञ के स्थान पर मूर्तिपूजा का प्रचलन विशेपतः इसी सम्प्रदाय 
ने किया दे जैसा कि इम पू्े लिख चुके हैं, अवतारवाद तथा 
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मूर्तिपूजा को प्रोत्साहन वेष्णवों से द्वी मिला | भागवत को 
पंचम वेद? बताना, बेद्‌ व्यास का वेद-शास्त्र सब ही से अद्प्त 
होकर भागवत रचने की कल्पना तथा कलियुग में तप, योग, 
समाधि को निष्फल बताकर फेवल राम क्ृष्णादि के नाम मात्र 
कीतन को ही मुक्ति का सरलसाग बताना, यह सस्ते क्रिया 
फलाप पेदमार्ग' से विमुख करने वाले दुष्प्रयास दी कद्दे जा सकते 
हँ। 

इस सम्प्रदाय की परस्त्री गमनादि व्यभिचार-पूर्णो अवृत्ति इसे 
भी वाममार्ग' के निकट ही ला खड़ा करती है| इसके उपास्यदेव 
भगवान्‌ विष्णु का जालंधर की पतित्नता स्त्री वृन्दा के सतीत्व 
नष्ट करने की असिद्ध कथा, क्षष्णावतार का कुब्जा दासी के 
साथ सम्भोग, गोप कन्या राधा के साथ अनुचित प्रेम एवं 
सम्भोग तथा अन्य इसी प्रफार की कथायें, जिन पर विशेष 
लिखने की आवश्यकता नहीं, इस सम्प्रदाय में न्यभिचार को 
प्रोत्साहन देने के लियें पर्याध्ष हैं। कृष्ण के साथ, उनकी पत्नियों 
के होते हुये भी, पूजा मे राधा को स्थान देना, पर-स्त्री गमन के 
लिए खुला प्रोत्साहन ६ । इसके परिणामस्वरूप पुराणों की दृष्टि मे 
कृष्ण की लीलास्थली त्रज सें किया हुआ थव्यभिचार 
व्यभिचार दी नदीं। दक्षिण में इस सम्प्रदाय के सदूगृहस्थों 
द्वारा झअपनी कन्याओं झा विप्णुसूर्ति से विवाह करके उन्हें 
मन्दिरों में गाने वजाने के लिये छोड़ देना, समय-समय पर इस 
सम्प्रदाय के गोस्वामियों, साधु-महन्तों द्वारा अपनी चेलियों 
के साथ होने वाली दुराचारपूण दुघेटनायें-वाममार्ग के परस्त्री- 
गमनावि दुष्कृर्यों को पुनराद्त्ति मात्र ही हैं । 

पुरी का जगन्नाथ का मन्दिर इस 2250 2828 क्रा एक 
जीता जागता उदाहरण दे । मन्दिर पर अ'कितें व्यभिचारपूर्ण 


चित्र, समस्त नेष्ण॒वों का एक पंक्ति सें उच्छिष्ट पत्तों पर सखरा 
दाल मात का बिना किसी भेट भाव के खान-पान वास मार्ग का 
ही रुपान्तर सात्र है। अत' वेष्णव सम्प्रदाय भी वाममार्ग के 
प्रभाव से अछूता नहीं है । ऐसी अवस्था मे चेद ओऔर यज्ञ के 
प्रवत्त क ब्रह्मा का, इन सम्प्रदार्यों द्वारा चह्िप्कार करना अस्वाभाविक 
नहीं दे । 

वेदादि आये धर्म शास्त्रों मे दैनिक पंच य्ञों में “देव-यज्ञ” 
दा विशेष महत्व है । इसे देव-पूजा भी इसलिये फद्ा जात्ता है कि 
अग्निहोत्र द्वारा आकाशादि पांच भौतिक देवों की पूजा अथवा 
शुद्धि अभिग्रेत है । इसी 'देव-पूजा! शब्द फा इन सम्प्रदार्यो 
द्वारा मह्मा, विष्णु, शिव आदि कल्पित देवों की पूजा अर्थ 
लगाया जाने लगा ओर इन ही देवों की मूर्तिपूजा ने कुछ काल 
में इस देव यज्ञ का स्थान ग्रहण कर लिया। मूर्तिपूजा को प्रोत्साहन 
देने के लिये यज्ञों का महत्व घटाना आवश्यक भी था । 
फालान्तर से जिन यज्ञों का रामायण और मसद्याभारत काल 
में सत्र प्रचार था, उनका स्थान विभिन्न प्रकार की मूर्तिपूजा, 
तीथंयात्रा आदि ने ले लिया | जहाँ बड़े-बड़े अश्वभेधादि यज्ञ होते 
थे, वहा अब केवल मूर्तियों के सम्मुख धूप-दौप सात्र शेप रह गया। 
शिवलिंग पूजा-- 

हमारे देश में जिन देव मूर्तियों की पूजा की जाती है, उनमें 
शिवलिंग का एक विशेष स्थान है। अन्य देवों अथवा अवबतार्सो 
फी सूर्तियां उनके समस्‍्त शरीर के आकार की होती हैं, किन्तु 
शिवलिंग जैसा कि नाम से ही सुस्पष्ट है, शिव की उपस्थेन्द्रिय की 
आकृति दै। उप्स्थेन्द्रिय की पूजा जैसा कि हम पूर्व लिख चुके हैं 
वाम मार्ग के भैरवी चक्र की एक मुख्य प्रक्रिया है। अतः यह 
शिवलिंग पूजा भी उसका ही प्रतीक है | 


( ११० ) 


उचित तो यह था कि देश के विचारशौल विद्वान्‌ मूर्तिपूजा 
के इस अश्लील तथा अशिष्ट प्रऊार के विरुद्ध आ्रावाज उठाते 
और इसऊा अचार रोकने का प्रयन किया जाता, किन्तु शसके 
विपरीत इस शिवलिंग” शब्द्‌ की नवीन व्याख्या द्वारा सत्य 
फो छिपाने का अनुचित प्रयत्न किया जाता है जो कि पुराणों में 
दी हुई अनेक साक्षियों के भी सर्वथा विपरोत है इन नवीन 
व्याख्याताओं का कहना है कि 'लिड्ड!” का अथ उपस्थेन्द्रिय 
न होकर 'चिन्हः है, अत उनके अनुसार 'शिवलिज्न” का अथे 
पशिव का चिन्ह! हुआ | लिंग” का अर्थ निश्चय ही “चिन्ह? हे 
इसमें किसी को विवाद नहीं हो सकता | जन्म से लेकर मरण 
प्यन्त उपस्थेन्द्रिय ही ऐसा चिन्ह है जो स्त्री पुरुष का वर्गीकरण 
करता है, अत कालान्तर में लिंग शब्द ही उपस्थेन्द्रिय का 
पर्यायवाची बन राया | किन्तु प्रश्न तो यह हे कि यहां पुराणों 
की सुस्पष्ट कथाओं और अनेक साज्षियों के होते हुऐ क्‍या 'लिश्न! 
शब्द का अथ उपस्थेन्द्रिय के अतिरिक्त कुछ ओर भी दो सकता 
है? पुराणों से कुछ ऐसी ही साक्षियां हम यद्दा संक्षेप में 
प्रस्तुत करते हैं -- 

शिवपुराण कोटि रुद्र संहिता ७, अ० १२ में दारु चन की 
एक कथा आती है-- 

दारु नाम बन॑ं ओए४्ट' तत्रासनृपिसत्तमाः | 

शिवभक्ता, सदा नित्य शिवध्यानपरायणा: ॥६ 

ते कदाचिद्दने याता समिधाहरणाय च। 

सर्वे छिजरपभाः शेवा शिवध्यानपरायणा: ॥८ 

एतस्मिन्नंतरे साक्षाच्छंकरो नीललोद्दित । 

विरूपं च समास्थाय परीक्षा्थ समागत- ॥॥६ 

दिगम्बरो5ति तेजस्वी भूतिभूषणभूषितः | 


( १११ ) 


स॒चेष्ठां सकदत्तां च हस्ते लिज्न' विधारयन्‌ ॥१० 
भनसा च प्रिय' तेपां कत्त थे चनवासिनाम्‌ । 
जगाम तद्दनं प्रीत्या भक्तप्रीती हरः स्वयम ॥११ 
ते दृष्ट्वा ऋषिपल्यस्ता: पर आसमुपागताः । 
विहला विस्मिताश्वान्या: समाजम्मुस्तथा पुन ॥१२ 
आलिलिगुस्तथा चान्या: कर' घृत्वा तथा पराः: | 
परस्पर' तु संघर्पात्समग्नास्ताः स्त्रियस्तदा ॥१३ 
एतस्मिन्नेव. ससये ऋषिवरया: समागसन्‌ । 
विरुद्ध तं च ते दृष्ट्वा दुःखिताः: कोधमूर्च्छिता: ॥१४ 
तदा दुःखमनुप्राप्ता: को5यं को5य॑ त्था प्रुवन्‌ । 
समस्ता ऋषबस्ते थे शिवमायाविमोहिता: ॥१४ 
यदा च लोक्तवान्‌ किंचित्सोध्वधूतो दिगम्बर' । 
उत्चुस्तं पुरुष भीस तदा ते परमपेयः ॥१६ 
त्ववा विरुद्ध क्रियते बेद्रमार्गविलोपि यत्तू । 
ततस्वदीयं तल्लिंग. »पततां प्रयिवीतले ॥९७ 
इ््युक्त तु तदा तैश्च लिंग च पतितं क्षणात्‌ । 
अवधूतसत्थ तस्याशु शिवस्थाह्भुतरुपिण:. ॥१८ 
तल्लिंग॑ चान्निवत्सच॑यहदाह पुरः स्थितम्‌ । 
यत्र यत्र च सद्याति तत्र तत्र दहेसुन. ॥१६ 
पाताले च गत तच्च स्वर्ग चापि तथेव च॑। 
भूमी सर्वत्र तद्चातं॑ न छुत्रापि स्थिरा हि तत्तू ॥२० 
लोकाश्च व्याकुला जाता ऋषयस्तेडति दु.खिता ॥२१ 
दु.खिता. मिलिताः शीघ्र' मद्मयाएं शरण ययुः ॥#२ 
भुनीशांत्तांस्तदा ऋह्म स्वर्य प्रोवाच वे तदा ॥३१ 
आराध्य गिरिजां देदीं प्रार्थेयन्तु सुरा' शिवम्‌ | 
योनिस्पा भवेच्चेद्नों तदा तस्ल्थिरता अजेत्‌ ॥३२ 


( ११० ) 


उचित तो यह था कि देश के विचारशील विद्वान्‌ मूर्तिपूजा 
के इस अश्लील तथा अशिष्ट प्रकार के विरुद्ध आवाज छठाते 
ओर इसका प्रचार रोकने का प्रययन किया जाता, किन्तु इसके 
विपरीत इस 'शिवल्तिंग” शब्द की नवीन व्याख्या द्वारा सत्य 
को छिपाने का अनुचित प्रयत्न किया जाता है जो कि पुराणों में 
दी हुई अनेक साक्षियों के भी सर्वथा विपरोत हे इन नवीन 
व्याख्याताओं का कहना है कि 'लिट्ड” का अर्थ उप्स्थेन्द्रिय 
न होकर 'चिन्हः है, श्रत उनके अनुसार 'शिवलिज्न” का अथे 
'शिव का चिन्ह” हुआ | लिंग! का अर्थ निश्चय ही चिन्ह? है 
इसमें किसी को विवाद्‌ नहीं हो सकता | जन्म से लेकर मरण 
प्यन्त उपस्थेन्द्रिय ही ऐसा चिन्ह है जो स्त्री पुरुष का वर्गीकरण 
करता है, अत. कालान्तर सें लिंग शब्द ही उपस्थेन्द्रिय का 
पर्यायवाची बन राया | किन्तु प्रश्न तो यह है कि यहां पुराणों 
की सुस्पष्ट कथाओं और अनेक साज्षियों के होते हुऐ क्‍या 'लिब्ड” 
शब्द का अर्थ उपस्थेन्द्रिय के अतिरिक्त कुछ ओर भी हो सकता 
है? पुराणों से कुछ ऐसी द्वी साज्षिया हम यहा संक्षेप में 
प्रस्तुत करते हैं -- 

शिवपुराण कोटि रुद्र संहिता ७, अ० १४ में दारु वन कौ 
एक कथा आती है-- 

दारु नाम वन श्र्ट तत्रासनृपिसत्तमाः । 

शिवभक्ता सदा नित्य शिवध्यानपरायणां: ॥६ 

ते कदाचिह्दने याता. समिधाहरणाय च। 

सर्वे द्विजर्पभा: शेवा: शिवध्यानपरायणा: ॥८ 

एतस्मिन्नंतरे साक्षाच्छंकरो नीललोदित । 

विरूप॑ च समास्थाय परीक्षाथ समागत., ॥॥६ 

दिगम्व॒रो5ति तेजस्वी भूतिभूषणभूषितः । 


( १११ ) 


स चेष्टां सफदत्षां च हस्ते लिक्क/ विधारयन्‌ ॥१० 
भनसा च॒ प्रिय' तेपाँ कु थे वनवासिनाम्‌ । 
जगाम तद्दनं प्रीत्या भक्तप्रीती हरः स्वयम ॥११ 
ते शष्ट्वा ऋषिपल्यस्ता: पर त्रासम्ुपागताः । 
विहला विश्मिताश्चान्या: समाजम्मुस्तथा पुना ॥१२ 
आलिलिंगुस्तथा चान्या; कर' घृत्वा तथा पराः | 
परस्पर' तु संघर्पात्संमग्नास्ता:ः स्त्रियस्तदा ॥१३ 
एतस्मिन्तेव समये ऋषिवयों: समागमन्‌ | 
विरुद्व/ त॑ च ते दृष्ट्वा दुःखिता' क्रोधमूच्छिता: ॥१४ 
त्दा दुःखमनुम्राप्ता: को5यँ को5यं तथा प्रवचन ! 
समस्‍्ता ऋषयस्ते थे शिवसायाबिमोहिता ॥१४ 
यदा च नोक्तवान्‌ फिंचित्सोअ्वघूतो दिगम्बर' । 
उल्चुस्तं पुरुष भीम॑ तडा ते परमर्पयः ॥९६ 
त्वया विरुद्धा' क्रियते बेबरमार्गविलोपि यत्‌ । 
ततस्तवदीयं॑ तल्लिंगः »पततां प्रयिवीतले ॥१७ 
ह्युक्ते छु तदा तैश्व लिंग॑ च पतित॑ क्षणात्‌ । 
अवधूतत्य तस्याशु शिवस्याद्डुत्रुपिण:. ॥१८ 
तल्लिंगे चार्तिवत्सव यदूदाह पुरः स्थितम्‌ । 
यत्र यत्र च तथाति तत्र तत्र दहेसुनः ॥१६ 
पाताले च गत॑ तच्च स्वर्ग चापि तग्रेव च । 
भूमी सर्वत्र तचात॑ न कुत्रापि स्थिर हि. ततू ॥२० 
लोकाश्च व्याहुला जाता ऋषयस्तेषति दुःखिता ॥२१ 
घु.खिता- मिलिता: शीघ्र' भरह्माणंं शरण ययु: ॥#२ 
सुनीशांस्तांस्तदा ब्रह्मा स्वयं प्रोवाच वे तदा ॥३१ 
आराध्य गिरिजां देवीं प्रार्थेयन्‍्तु सुरा: शिवम । 
योनिरूपा भवेच्चेद्ों तदा तसब्स्थिरता अजेतू ॥३२ 


( ११२ ) 


पूजित. परया भक्‍स्या प्रार्थित: शक्ररस्तथा । 
सुप्रसन्नस्ततोी भूव्या तानुवाच महेश्वर. ॥४४ 
हे देवा ऋषय. सर्वे महच. श्रणुतादरात्‌ । 
योनि रुपेण मल्लिंज्र” धृत॑ चेत्स्यात्तता सुखम्‌ ॥४४ 
पाती च विना नान्‍्या लिब्अ' धारयितु' क्षमा | 
तया थ्रूर्व च मल्लिंगं द्र॒.त॑ शान्ति गमिष्यति ।४९ 
प्रसन्ना गिरिजा कृत्या वृषभध्चजमेव च । 
पूर्वोक्त च विधि छृत्वा स्थापित लिब्लम्न॒त्तमम ॥४८ 
दारू नाम का एक वन था, वहाँ पर सस्पुरुष ्ञोग रहते थे, 
जो शिव के भक्त थे तथा नित्य प्रति शिव का ध्यान किया करते 
थे। ६। वे कभी लकड़ियों चुनने के लिये सब के सब श्रोष्ठ 
न्राह्मण, जो शिव के भक्त तथा शिव का ध्यान करने वाले थे 
वन में गये ।८। इतने में साक्षात्त्‌ महादेव जी विकट रूप 
धारण कर उनकी परीक्षा के निमित्त आ पहुँचे । ६। नह्ढो, अति 
तेजस्वी, विभूति भूषण से शोभायमान, कामियों के समान दुष्ट 
चेष्टा करते हुए, हाथ में लिंग धारण करके | १०। मन से उन 
वनवासियां का भला करने के लिये भक्तों पर प्रसन्न होकर 
शिव जी स्वयं प्रीति से उस वन में गये ।११। उसको देखकर 
ऋषि पत्नियों अत्यंत भयभीय होगई , व्याकुल तथा आश्चर्यान्बित 
हुई', कई लौट आई' | १९। कई अआलिगन करने लगीं, कई ने 
हाथ में धारण फर लिया तथा परस्पर के सहृर्प से वे स्त्रियाँ 
मग्न होगई” | ?३। इतने में ऋषि आगये और इस प्रकार के 
विरुद्ध काम को देख कर वे दु.खी दर | क्रोध से मूर्थित 
होगये | १४। तब दुख को प्राप्त हुए कहने लगे--यह कौन है. ? 
वें सब के सब ऋषि शिव की माया से मोद्दित हो गये । १४। 
जब उस नंगे श्रवधूत ने कुछ भी उत्तर न दिया, तब बे परम 
ऋषि उस भयद्टर पुरुष को यों कद्दने लगे ।१8 । तुम जो यह 





हम पंप -्>- 


गाजिआजाल 
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चेदमार्ग को लोप करने वाला विरुद्ध काम करते हो इसलिये तुम्हारा 
यह लिंग प्रथिची पर गिर पडें ) १७) उनके इस प्रकार कहने पर 
उस अट्ठुत रुपधारी अवधूत शिव का लिंग उसी समय गिर 
पढ़ा |55) उस लिंग ने सब कुछ जो आगे आया अग्नि की भांति 
जला दिया । जहाॉ-जहाँ वह जाता था चहॉ-वहाँ सच कुछ जला 
देता था । १६ । बह पाताल में भो गया, वह स्वर्ग में भी गया, 
वह भूमि में सव जगह गया किन्तु चह कहीं भी स्थिर नहीं 
हुआ । २० । सारे लोक-लोकान्तर ब्याकुल होगये तथा वे ऋषि 
अति दुखित हुए । २१ । थे दुखी हुए सब सिलकर नह्मा के पास 
गये । २२ ! तब बह्य उन ऋषियों को स्वयं कहने लगे । ३१। हे 
देवताओ ! पार्वती की आराधना करके शिव की प्रार्थना करो, 
यदि पावेती योनिरुप हो जावें तो वह्‌ लिंग स्थिरता को प्राप्त दो 
जावेगा । ३२ | तब उन ऋषियों ने परम भक्ति से शंकर की प्रार्थना 
ओर पूजा की । तव अति प्रसन्न होकर शिव उनसे बोले ।४४। 
है देवता और ऋषि लोगो ! आप सब मेरी वात को आदर से 
सनें | यदि मेरा लिंग योनि रूप से धारण किया जावे तब शान्त*«” 
ही सकता है । 2५। मेरे लिंग को पार्वती के बिना और कोई 
धारण नहीं कर सफता । उससे धारण किया हुआ पूरा लिंग शीघ्र 
ही शान्ति को प्राप्त हो जावेगा ६ ४६। पार्वती तथा शिव को 
प्रसन्न करके पूर्वोक्त विधि के अनुसार वह उत्तम लिंग स्थापित 
फिया गया । ४८। 


कथा आत्यंत अश्लील दे किंतु प्रकरणवश देनी हो पढ़ी । 
इस कथा में जिस शिवलिंग तथा योनि का वर्णन है, शिवालयों 
में स्थापित लिय अर जलहरी इसी की आकृति है। इसी लिंग 
को शान्त रखने के लिये शिवलिंग पर जलपूर्ण “घट खखा 
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जाता है । इन समस्त बातों का शिवपुराण में सब्रिस्तार वर्णन 
है । इसी प्रकार पद्मपुराश पष्ठ उत्तर खड अ० २४५ में लिखा हे- 
भ्गु ऋषि को आता देखकर भी शिव जी पार्वती के संग मत्त 
रहे अव' शभ्रगु ने उन्हे शाप दिया --- 
नारी संगममत्तो उसौ यपघ्मात्मामवन्यते । 
योनिलिब्ड स्वरूप वे तस्मात्तस्य भविष्यति ॥ 
तुमने स्त्री के संग मत्त रहकर मेरा अपमान किया दे, इस 
लिये तुम्द्ारा स्वरूप योनिलिबन्न दो जाय । 
भविष्यपुराण श्रति० खं० ४ अ० १७ से इस सम्बन्ध सें 
एक दूसरी कथा आती है -- 
कदाचिद्धवानत्रिगंगाकूले 5 नुलूयया._॥॥ ६७ 
तस्य भाव॑ समालोक्य त्रयों देवा. सनातना- । 
अनुसूय्ां तस्य पर्नी समागम्य वचोउनत्न वन्‌ ॥७० 
लिब्नहस्त. स्वयं रुद्रो विष्णुस्तद्रसवद्ध नः । 
ब्रह्मा कास त्रह्मलोप, स्थितस्तस्थावशं गत ॥७१ 
मोहितास्तत्र ते देवा ग्रह्ीत्वा ता बलात्तदा । 
मेथुनाय समुयोग चक्र्‌ मायाविमोहिता, ॥७३ 
तदा क्र्‌द्धा सती सा वै ताच्‌ शशाप सुनिश्रिया | 
महादेवस्य वे लिंग त्रह्मणोउस्प महाशिर. ॥७४ 
चरणों वासुटेवस्य पूजनीया नरोी सदा । 
भविष्यन्ति सुस्भेष्ठा उपहासो5यमुत्तम ॥७४ 
क्रमी भगवान्‌ अत्रि अपनी पत्नी अनसूया सद्दवित गंगा के 
किनारे रहते थे । 5७ | उसके भाव को देखकर तीनों सनातन 
देव उसकी पत्नी अनसूबा फो यह बात कहने लगे । ७० । 
हाथ में लिड्न लिये हुए महादेव * *”*ब्रह्मा जी कामवश 
बेद का लोप करते हुए उस अनसूया के वश में होकर स्थित 
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दोगये | ७१ । मोहित होकर वहां वे देवता अनसूचा को बलात्‌ 
पकड़ कर मैथुन फरने के लिये यत्न करने लगे | उस मुनि-पत्नी ने 
क्रोव में आऊर उन्हे शाप दिया । ७६ । कि महादेव जी का लिड्ड, 
ज़द्या का सिर और विप्णु के चरण संमार से पूजे जायेंगे ओर 
देवताओ ! तुम्हारा उ्पहास होगा । ७४ । 
इस प्रमाण से शिर और पेर के साथ लिंग भी शरीर का 
मर अड्ग़ है और उपस्थन्द्रिय के अतिरिक्त इसका कोई दूसरा 
अर्थ हो ही नहीं सकता । 
देवी भागवत का एक अन्य प्रमाण भी इसकी पुष्टि 
फरता है '-- 
शम्मभो. पपात भुवि लिद्लमिदं प्रसिद्ठम । 
शापेन तेन च शभ्रगोर्विष्नि गतस्थ । 
तंये नरा भुवि भजंति कपालिनं तु । 
तेपां सुख कथमिहापि परत्र मातः ॥१६ 
टेवी भा० स्क ५ झू० ६ 
है माता ! महाठेव के अरण्य सध्यस्थ ऋषियों के आश्रम 
में गमन करने पर भ्रंगु के शाप से उनका लिट्ठ प्रथिवी में गिरा, 
यह तो प्रसिद्ध ही है । जो कपाल को धारण करता है, ऐसे शिव 
को जो लोग भजते है, उनको किस प्रकार सुख द्वोगा ? 
उपरोक्त सभी उद्धरण यह सिद्ध करने के लिये पर्याप्त हैं 
कि देश में जिस शिव लिड् की पूजा होती है, वह शिव तथा 
पार्वती की उपस्थेन्द्रिय के ऋतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है । दक्तिण 
भारत, बिहार, बंगाल तथा पझासाम के कुछ मन्दिरों में प्रतिष्ठित 
शिवलिड्न तथा शिव पार्वती की मूर्तियोँ जिनके चित्र गोरखपुर 
से निऊलते वाले कल्याण? के 'भिवाद्ग' में भी प्रकाशित हुए हैं, 
और जिनको हमने भो इस पुस्तक में दिया है, हमारे प्रतिपादित 
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वियय की पुष्टि में अकादय प्रमाण हैं। यह सूर्तियों इस विवाद 
का सदा के लिये समाप्त कर देती हैँ कि यह शिवलज्िज्न, शिव- 
पावती उपस्थेन्द्रिय के सिवाय और कुछ नहीं है । और यह घृरित 
तथा अश्लोल प्रकार की मूतिपूजा विधि वाममार्ग के मैरवी चत्र 
का अचशिष्ट मात्र है । जहा एक पुरुष को शिव अथवा मैरव तथा 
एक स्त्री को देवी वा मैरवी व्ताकर उनकी उपस्थेन्द्रिय की पूजा 
की जाती है । आज देश से त'त्र ग्रन्थों का बाससा्ग लोप होगया 
है, किन्तु एक सिरे से लेकर दूसरे सिरे तक शिवर्तिंग पूजा द्वारा 
हिन्दू समाज आज भी उसे न केवल जीवित रख रहा है. अपितु 
अनेक प्रकार से उसका ओचित्य सिद्ध करने का दुष्प्रयास भी 
रहता हैं ' आज भी सोमनाथ के मन्दिर का जीर्णेोद्धार करके 
शिवलिंग स्थापित किया जा रहा है, जिसके लिये देश के बडे-बड़े 
नेताओ द्वारा ३४ लाख रुपये की अपार धन राशि संग्रह की जा 
चुकी है ओर न जाने कितनी ओर की जायगी । ठु.ख है कि 
हमारे नेताओं का ध्यान नालिंदा आदि प्राचीन विश्वविद्यालयों के 
पुनरुद्धार की ओर न जाकर संसार के उपहास का कारण बनने 
वाली इस शिवलिंग-स्थापना की ओर गया, जिसके लिये देश का 
लास्बीं रुपया पानी की भाति बहाया जा रहा है ) इसे इस 'अभागी 
थ्रार्य जाति का दुर्भाग्य ही कह सकते हैँ । क्या किसी जाति के 
नैतिक पतन की इससे अधिक दु.खपूर्ण अवस्था हो सकती है ? 
पीराणिक काल पर हमारा यह अध्याय वहुत विस्तृत हो 
गया है । भूतिपूजा का जन्म तथा उत्थान इसी काल में हुआ 
अतः यह विस्तार स्वाभाविक ही था | हमने जो प्रमाण पुराणों 
से दिये हैं, बह न केवल कल्पित पौराणिक देवों का चरित्र 
चित्रण ही करते हैं अ्रपितु आर्यजाति की उस समय की साम्प्र- 
दायिक ठुरवस्था तथा सामाजिक पतन पर भी विशेष प्रकाश 
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डालते हैं । उनसे हमारे इस विचार की पूर्णतः पुष्टि होती है कि 
मूर्तिपूजा विभिन्‍न सम्प्रदायो की भक्ति-भावना के स्थान पर केवल 
उनकी व्यवसायिक बुद्धि की ही विशेष परिचायक है। उनके मंदिर 
और मूर्तियां, ती््थान और उनके द्वारा जीवन निर्वोद्द करने 
चाले लाखों पंडे, पुजारी, साधु-महन्त इस समस्त व्यावसायिक 
मशीन के कल पुर्जे हैं । 


जिस आरय॑ जाति ने वेद, शास्त्र, स्मृति जैसे उ्घ कोटि के 
धार्मिक साहिस्य को जन्म दिया हो, जद्दों से समस्त संसार ने धर्म 
एव नीति का प्रथम पाठ पढ़ा हो, उस जाति का पुराणों के मिथ्या 
आचार विचारों मे फंसकर एकेश्वरवाद तथा 'अष्टांग योग फी 
उच्च शिक्षा के होते हुए अवतारबाद तथा मूर्तिपूजा को अपनाना 
वास्तव में एक 'आश्चरय की वात है। वर्तमान हिन्दू समाज का 
इश्चर, उसकी पूजा विधि, तीथैस्थान., पर्व, जातिभेद, संस्कार, 
रीति-नीति सब ही पर इस पौराणिक युग की गहरी छाप है । 
सत्य तो यह है कि इसके अध पतन का समस्त इतिहास इसी 
पौराणिक शिक्षा का दुष्परिणाम है । 

इस शिक्षा के परिणाम स्वरूप इसने ८या क्या यातनायें 
सही, केसे कष्ट उठाये, कितने अपसानों को सहन किया, इसम्ग 
दु'खद इतिहास पाठक आगामी अ्ध्यायों में पढ़ेगे। यद्द सव होते 
हुए भी,यह 'अभागी जाति आज भी उसी शिक्षा से चिपटी हुई है 
अज्ञान और स्वार्थ उसके परित्याग में आज भी बाधक हैं । 
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मूर्तियुजा और मृस्लिमकाल (१) 


सातवीं शताब्दि के मध्य में अरब ओर उसके निऊटवर्ती 
प्रदेश इस्लाम के प्रभाव में आ चुके थे | भारतवर्ष का अरब, हरान 
तुर्फिस्तान तथा मिश्र आदि देशों से अति प्राचीन काल से न केवल 
व्यापारिक ऊिन्तु धार्मिक तथा सास्कृतिक सम्बन्ध रहा है । अत- 
आ्रब आदि देशों के निवासियों का यहाँ सदा यातायात बना रहा। 
हाँ के निवासी भी इन देशों मे जाते रहे और अपने धार्मिक 
तथा सास्क्ृतिक विचारों से उन्हें प्रभावित करते रहे । फलस्वरूप 
जिस समय यहाँ दौद्ध धर्म का प्रचार था, यह देश भी बोद्ध धर्म 
में दीक्षित हो गये | श्ररवी भाषा का बुद! तथा फारसी का बुत! 
शब्द जिसके अर्थ मूत्ति के हैं, बुद्ध” का ही रूपान्तर है । अरबी 
ग्रन्थों में बौद्धों के लिये ' समीना ” 'समीनीन”, 'शामनान! आदि 
अनेफो शब्दों का प्रयोग हुआ है तथा 'बोधि-सत्व” को 'बोजासफ्‌? 
लिखा हे । 
इस्ज्ञाम के प्रचार के पश्चात्‌ भी बौद्ध धर्म के चिन्ह अरब 
प्रदेशों में विद्यमान रहे, इस की अनेफ साक्षियाँ मिलती हैं । 
आठवीं शती के प्रारम्भिक काल तक चलख से इनका एक 
अत्यन्त श्रसिद्ध (विहार जिसे अरब ऐतिहासिकों ने "नो बहार! 
लिखा है 'नव-बिहारः का ही अपभ्र'श है विद्यमान था, जिसके 
बैसव की इन्होंने वढ़ी विशद व्याख्या की है । इसी के 
अमुख' भिक्ु, जिसे इन्दोंने वरमक” लिखा है, के वंशज आगे 
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चल कर मुसलमान होगये और अरत्र के स्वलीफा हारूरशीद 
आदि के प्रवान मन्त्री बनते रहे ! 

भारत वर्ष में बौद्ध-वर्म झे हास और पौराणिक-वर्म के रृध्थान 
का इन देशों पर भी प्रभाव पडा और अरब में भी शैव तथा 
शाक्त धर्म फैल गया । सातवीं शी में चीन यात्री हौनसांग ने 
अपनी यात्रा मे भारतवर्ष मे शिव कौ पूजा बड़ी शीघत्रता से,” 
चढ़ती हुई देखी और अयोध्या के निकट दुर्गा की मूति के सन्मुस्य 
नरवलि की जाती देखी । उसका कहना है कि बुद्ग की मूर्तियों के 
स्थान पर शिव मूर्तिया स्थापित हो रद्दी थीं और बौद्धा को 
अनेऊ प्रकार की यंत्रणायें ठेकर निकाला जा रहा था। नर सुस्डों 
की माला पहिने कापालिफों का भी उसने उल्लेग्ब जिया है। 
उसने ईरान, अफगानिस्तान ओर मध्य एशिया तक में वौद्ठों 
ओर शैवों को बराबर पाया थां। साराश यह है कि जैसे जैसे 
हमारे देश में धार्मिक परिवर्तन होते गये, उसके प्रभाव से अरब 
आदि ठेश भी अछूते न रहे । अरब सें जिस स्थान पर आज 
मुसलमानों का काया हे, वह एक शिव सन्दिर का ही अच्रोप 
है और वहाँ 'संगेअसवद” जिसे मुसलमान यात्री आज भी 
सम्मानपूर्यक चूमते है, उस सन्दिर की शिवलिब्न मूर्ति ही दै, 
जिसे मुहम्मद साहव ने सी ऊिन्‍्हीं फारणा से झुरक्षित रखना 
ही उचित समका | 

इन देशो के मुसलमान होजाने पर भारतवर्ष भी उनके 
प्रभावसे न बच सका। एक ओर तो यह देश, एक ईश्वर, 
एक धर्म और एफ धार्मिक पुस्तक-अल्लाह, इस्लाम और कुरान 
के नाम पर संगठित हो रहे थे, दूसरी ओर हमारा देश वहुदेवता- 
बाद, मूर्तिपूजा, विभिन्‍त सम्प्रराय और अनेकफानेक छोटे 
छोटे राज्यों से विभाजित दोकर अपने प्राचीन वैभव को घूल 
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में मिला रहा था | फिर भला उसमें ऐसी शक्ति कहाँ थी कि वह 
इन देशों में बढ़ती हुई इस्लाम की आधी से ठक्कर लेता ? जिस 
समय मुसलमानों का पहिला आक्रमण इस देश पर हुआ, 
अरब के खलीफा की ओर से एफ ज्यक्ति 'हब्जाजुः-इईराक, ईरान 
मकरान तथा विलोचिस्तान का प्रबन्धक था | इस आक्रमण के 
दो कारण चताये जाते हैं। प्रथम यह कि अरब के एक 
जद्दाज को कच्छ के लुटेरों ने लूट लिया था। हृज्जाज ने जब 
सिंघ के राजा दाहिर से इसका हरजाना माँगा, तो उसने यह 
उत्तर दिया कि यह स्थान उसकी सीमा से बाहिर है, अत. यह 
माँग अनुचित है | दूसरा यह कि हृज्जाज के आधीन देशों के 
कुछ विद्रोही दाहिर की शरण में रहने लगे थे | हब्जाज ने इन्हे 
माँगा परन्तु दाहिर इन्हें देने को उद्यत न हुआ। 

फलस्वरूप सन्‌ ७१२ ई० में हृज्जाज ने मुहम्मद बिन कासिस 
को सिंध पर आक्रमण करने के लिए भेजा । मुहम्मद बिन कासिम 
की आयु इस समय केवल बीस वर्ष को थी। यह ईरान, बिलो- 
चिस्तान होता हुआ ६००० सैनिकों सद्दित सिंध पर चढ़ आया। 
जिन लोगों को विद्रोही त्रताऊऋर हज्जाज ने दाहिर से मॉगा था 
उनके सरदार ने दादिर के सेनायतियाँ को तथा नारायण कोट 
के किलेदार को पहिले ही लालच देकर अपने पच्त में कर लिया 
था । समय पर यह शरणागत झुसलमान राजा,के सेनापतियों 
सहित राजा के विपरीत द्ोगये । राजा ने तीखे हजार सैनिफों 
सहित कासिस का सामना क्रिया। आठे दिन तक घोर युद्ध 
हुआ | कासिम भागने को ही था कि एक क्राह्मण उससे जा 
मिला और उसे बताया कि यदि मन्दिर का भौॉडा गिरा दिया 
जाय तो हिन्दू सेना भाग जायगी, क्योंकि उनके विश्वासानुसार 
भण्डा गिरने पर उनकी विजय श्रसम्भव है। मण्डे को फ्रिसी 
प्रकार गिरा दिया गया । कण्डा गिरते ही समस्त सेना भागने 
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लगी । राजा दाहिर घायल होकर गिर गया। उसका शिर काटकर 
एक भाले पर लगाऊर दिवाता गया, जिसे देश्वक्र समस्त सेना 
भाग सड़ी हुई । मन्दिर विशध्येंस कर दिया गया। उसी ब्राह्मण ने 
कुड दक्षिणा प्राप्त करने के लालच में एफ गुप्त खजाने का भी पता 
दिया, जिसमें ४० देगे' सोने की थीं, जिसमें १७००० सन सोना  . 
भरा था । इसके अतिरिक्त 5०९० ठोस मूर्तियों सोन की थीं, जिनसे 
सबसे बढ़ी मूर्ति का तौंल ३०मैन था। द्वीरा,पत्ना,भोती, लाल और 
माणिक्ष्य इतने थे, जिन्हे कई ऊँटों पर लादा गया। जिस ब्राह्मण 
पीर जिन सेनापतियों ने राजा दाहिर से विद्रोह किया था, उन्हें 
फासिम ने करल करा दिया । तत्पर्चात्‌ उसने अण्ख्य सन्दिरों 
ओर मूर्तियों का विध्यंस किया, नगरों और प्रामों को लूटा, 
हजारो स्त्री पुस्यों को कत्ल कराया। प्रत्येक ग्राम के द्वार पर जाकर 
वह चहाँ के निवासियों को मुसलमान वनने ओर घन देने का 
आदेश ठेता, टेर होने पर ऊत्ल और लूट करा ठेता था । 

सिंध का सबसे पहिला इस्लासी इतिहास जो “चचनामा' 
के नाम से प्रसिद्द है, कासिम के आक्रमण की इस घटना का 
एफ दूसरे प्रकार से वर्णन करता है। इसके मतानुसार उस समय 
सिंध में पीराशिक-सम्प्रयायवादियों और वोहदों के बीच गहरा 
संबप था। दाहिर का पिता राजा चुच्र, जिसके नाम पर यह 
इतिहास लिग्वा गया है, पोराशिक़ था और उसने बहुत से बौद्ध 
राजाओं की या तो नष्ट फर दिया था था अपने आधीन कर 
लिया था । इसके परचात्तू इसका छोटा भाई राजा बना, किंतु 
बह चोद था, अतः जिन्होंने चच के समय में वौद्धधर्मा को 
तिलाखलि दे दी थी, उन्हें पुनः बौद्ध होने के लिए इसने विवश 
किया। पौराणिक सम्प्रदायो ने उसे गही से उतार दिया ओर 
उसके स्थान पर दाहिर फो राजा बनावा। इसी इतिहासकार का 


का, 


कहना है कि कासिस का स्थान-स्थान पर बौद्धों ने स्वागत किया 

' और उसे प्रत्येक प्रफार की सुविधा पहुँचाई। सिंघ के एक व्यक्ति 
काका! के सम्बन्ध मे, जिसे इसने एक सुप्रसिद्ध बुद्धिमान्‌ 
अर नीतिक्नष बताया है, लिखा दे कि जब कुछ प्रतिष्ठित जाद 
सासन्त इसके पास गए और पूछा कि यदि उसका परामर्श हो तो 
कासिम की सेना पर रात को छापा मारा जाय ) उसने उत्तर 
दिया कि यदि तुम ऐसा करते हो तो करो, फितु सुनो !' हमारे 
परिडतों और योगियो ने ज्योत्तिष द्वारा यह भविष्यवाणी की है कि 
हमारे देश को एक दिन मुसलमान विजय कर लेंगे । लोग इन 
की बात नहीं मानते और हानि उठाते हैं। तुम जानते हो कि में 
सदा अपने निश्चय पर अटल रहने वाला हूँ। बौह्दों की पुस्तकों 
में भी यही भविष्यवाणी की गई है और मेरा भी यही निश्चय 
है फि वास्तव में ऐसा हो होने वाला है । वत्पश्चात्‌ यह काका! 
मुहम्मद बिन कासिम के पास चला गया और जाट साम॑तों 
के विचार से उसे सचेत कर दिया । उसने अपनी धार्मिक 
पुस्तकों की भविष्यवाणी फा भी उससे वर्णन फ्रिया । कासिम 
ने उसका स्वागत क्रिया ओर उसे अनेक बहुमूल्य पारितोषक 
सेंट किए । इसी प्रकार राजा दादिर के बहुत से विरोबी सेत्ता- 
नायकों ने भी जाऊर उसकी आधीनता स्वीकार कर ली । 
सम्भवत. यह काका वही देशद्रोही घाह्मण अथवा पुजारी था, 
जिसका अन्य इतिद्दासकार्रा ने कासिम से जा मिलने फा उल्लेख 
फिया दै। यह दे मुसलमानों द्वारा भारत को पराधीन करने वाले 
प्रथम युद्ध का सन्षिप्त विवरण, जिसके फल्मम्बरूप लगभग 
चौदद सी वर्ष ज्यतीत द्वोने पर हमारे बंबन अब कहां ढीले हुए 
हैं और बह भी मुसलमाना द्वारा इस देश को ग्वण्ड-म्बण्ड करने 
के दुखद परिणाम के पण्चात्त्‌ | 
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उपयु क्त उद्वरणों से सिद्ध है ऊि इस युद्ध से हमारी पराजय 
के कारण स्पष्ट रुप से दो हैं घर वह राननेतिक न होकर नितान्त 
घार्मिफ ओर सारस्क है। पहिला हिन्दुओं फा यह विश्वास कि 
मंदिर की मृति एक चेतन्य देवी शक्ति ऐ ओर हमारी जय ओर 
पराजय उसफी इन्छा पर निर्भर हैं। यदि बह अप्रसनन्‍न है तो 
हमारा सब प्रयत्न निष्फल है । अंडे का गिर जाना उसकी 
शग्रसन्‍नता का सचफ है । दूसरा अपने साहस ओर पौरुपष पर 
विश्वास न रखकर य्योतिपियों के हाथ अपने भाग्य फो सेपि 
देना । जिन भविष्यवाणियों का 'काझा? ने, जो स्वयं भी ज्योतिषी 
प्रतीत होता है, उल्लेग्य फिया है वह क्या हैं? और कहाँ की हैं ? 
इसका तो कुछ पता नहीं, ऊिंतु यह निर्विवाद हैँ क्रि इससे भी 
विदेशी आक्रमणकारियों का अवश्य ही हाथ है, जो उस समय के 
हिन्दुओं के अन्धविश्वासों से लाभ उठाने का प्रा प्रयत्न छरते 
थे। फाका! जेसे देशद्रोहियों का, जहाँ इतसी सास्म्रदायिक 
विभिन्‍नता हो, मिल जाना तो कोई कठिन बात है ही नहीं । इस 
प्रकार का अवविश्वास, आत्म-संशय तथा भीरूता मूर्तिपूजा 
का स्वाभाविक फल है| जो जाति जड़मुर्ति के भय से थर-थर 
को पे, वह एक टश्वर-विश्वासी निर्मीक, जाति के सन्मुस कब तक 
ठदर सकफती थी । दिंदू इस समय के विदेशी आक्रमणफारियों से 
शारीरिक वल में. कम हो, यह वात भी नहीं थी। एक पसिद्ध 
इतिहासफार बदाजनी ने लिग्या है :--- 

“हिंदुओं के बरावर प्रतापगाली पठान अर मुगलों मे एक 
भी जाति विद्यमान नहीं है ।” परन्तु फिर भी अनेक धार्मिक 
ओर मानसिक रोगों ने जिनका हमसे ऊपर उल्लेग फझ्िया है 
इस जाति को जजरित कर रक्‍या था। क्‍या आज भी हम 
उनसे मुक्त है। सके हू ? एक 'पय'्रेज लेखक का यह कथन कि 
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मुहम्मद बिन कासिस के समय से आज तक हिंदू जाति ने न 
कुछ सीखा है और न कुछ भुलाया है? सर्वाश में सत्य है । 


एक स्थान पर प्रसिद्ध अरबयात्री अलबरूनी ने लिखा है-- 
“मुहम्मद बिनफासिस ने जब सुल्तान को विजय फ़िया तो उसकी 
भारी जनसंख्या और समृद्विशाली होने का कारण वहाँ के प्रसिद्ध 
देव मन्द्रि को पाया | अत. उसने उसे बेसा ही छोड़ दिया । किंतु 
मूर्ति के गले में एक गाय की हड्डी बॉव दी जिससे यह प्रत्यक्ष 
हो जाय कि वह इस मूर्ति को किसी श्रद्मा अथवा विश्वास के 
कारण अछूता नहीं छोड रहा दे ।” एक दूसरा मुसलमान इतिहास- 
कार इसी सन्दिर के सम्बन्ध से लिखता हे कि--“इस प्रकार 
मुल्तान का यह महान्‌ देव-मन्दिर नगर के बिजय होने पर भी 
सुरक्षित रहा । अरबों के तीनसी वे के राज्य काल मे भी वह 
जैसा का तैसा बना रहा । अरब वासियों ने इस मन्दिर से आर्थिक 
आर राजनैतिक दोनों लाभ उठाये | राजनेतिक यह कि जब कोई 
हिंदू राजा मुल्तान पर आक्रमण करने की तैयारी करता तो अरब 
शासक उसे यह धमकी देकर भयभीत कर देता कि यदि उसने 
यहाँ आक्रमण किया तो इस मन्दिर को भस्मीभूत कर दिया 
जायगा । यह सुन कर 'अ'घ विश्वासी, धर्ममीर राजा रुक 
जाता | आर्थिक लाभ यह कि समस्त भारत से लोग यहाँ की 
यात्रा फो आते और चढ़ावा चढाते थे, जो अरब शासक के 
राजफोप में ले लिया जाता था 7? अरब यात्रियों का कहना है 
कि इस मन्दिर में अतुल चोंदी सोना था। दो दो सौ अशर्फियों 
'का तो केवल अगर द्वी यहॉ जलाने को आता था। देवमूर्ति जो 
सूर्य देवता की थी, क्राप्ठ की वनी हुई थी, जिसके दोनों नेत्र 
बहुमूल्य रत्नों के थे और शिर पर सोने का मुकुट था ।? 
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इस प्रकार मुसलमानों ने हमारे अविश्वास और मृखेता 
का पूरा २? लाभ इठाया । हमारी देवमृर्तियोँ एफ ओर अपने हिंदू 
भक्तों से अपार धन दरण करने और दूसरी ओर उसे अपने 
विध्व॑सों के चरणों में अपित करने का साधन बनी हुई थीं । 
डनके भक्त पुजारी अपनो स्वार्थसिद्धि में रत थे । वह अपने 
व्यवसाय फो चलता हुआ देखना चादते थे। जाति का धन कहा 
जाता है, धमकी उन्हें चिंता नथी। वह उसमे अपना भाग 
सुरक्षित रखना चाहते थे और वह मुसलमान शासकों से उन्हें 
मिल ही जाता था । श्रनेक मुसलमान यात्रियों का कहना है कि 
मुत्तान के निकटवर्ती दिंदू राजा बढ़ी सरलता से इस अरब शासन 
का अन्त करके धूल में मिला सकते थे, परन्तु मूर्ति-ध्यंस के भय 
ने उन्हे साहमद्दीन बना खखा था। मूर्तिपुजा इमारी पराधीनता 
में फहों तक सहायक हुई, यह संसार के इतिहास में कोई नवीन 
बात नहीं है । अनेक देशों को इस अन्ध विश्वास के लिये घोर 
प्रायश्चित करने पड़े हैं । यह असागी आरयजाति इतनी कठोर 
यावनाए' सहने पर भी, आज तक इस परम्परागत अन्यविश्वास 
से मुक्त नहीं हुई । सिंघ का वह देवी का मन्दिर जो भारत की परा- 
धीनता का सर्व प्रथम प्रतीक हे, सडहर रुप में आज भी 
उपस्थित दे। प्रति वर्ष यहां एक बडा मेला लगता है, जहाँ हजारो 
हिंदू अब भी उस देवी की पूजा करते है, परन्तु राजा दाधिरि का 


नाम जिसने स्वदेश रक्षार्थ अपने प्राणापेण कर दिये, आज केवल 
अतीत को वस्तु चन चुका है 


जिस समय का हम यहाँ उल्लेस्व कर रहे हैं, वह इस देश 
के घोर अध पतन का समय था । पैराणिक सम्प्रदायवाद 
अपने पूर्ण उन्क्रप पर था, और दिंदू मन्दिर अपार धन-राशि 
के केन्र बने हुए थे। एक अरब लेयक इच्न नदीम ने एफ 
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अन्य लेखक के आधार पर गुजरात के एक मन्दिर के अपार 
वैभव का उल्लेख करते हुए लिखा है--“गुजरात के राजा 
वल्लभराय की राजधानी महानगर के देव म॑दिर में सोने, चॉदी, 
लोहे, पीतल, हाथीदोंत ओ। हर प्रकार के चहुमूल्य पाषाण और 
मणियों की वीस इजार सूर्तियोँ हैं । उसझी पक मूर्ति बारह हाथ 
ऊची स्वर्ण की है जो स्वर्ण के ही सिंहासन पर विराजमान है । 
यह सिंहासन एक गोलाकार ऊँचे स्वर्ण के भवन में स्थित है । 
यह भवन स्वच्छ मोतियों, लाल, हरे, पीले और नीले रग 
के जवाहरात से सुसज्जित है। वर्ष से एक बार इसका सेक्ा 
होता दै। राजा स्वय वहों पैदल आता जाता है । इस मूर्ति 
के सन्मुख वर्ष में एक दिन वलि दी जाती है. और मनुष्य तक 
उस पर अपनी वलि चढाते है |” अत विदेशी मुसलमानों 
हारा इन सन्द्रों पर आक्रमण का कारण न केवल मूर्तिलध्यंस 
द्वारा स्वर्ग प्राप्ति फी लालसा ही थी, अपितु इन मन्दिरों का 
अपार बेभव भी उन्हे यहाँ खींच लाने का एक मुख्य कारण था | 
जिस छल कपट से पौराणिक साम्प्रदाय्रिकों ने इसको संग्रह झ्िया 
था, उसी भाँति वह उनसे अपहरण कर लिया गया । ईश्वर 
से बिमुख्ब होने के फल स्वरूप जो शताब्दियों तक मार खाई और 
अपमान सहन किये, वे प्रथक्‌ रह | 

मुहम्मद बिन कासिस के भारत आक्रमण के लगभग 
तीनसी वर्ष पीछे गजनी के 'महमृठ ने इसी लूट के 2088 
से इस देश पर घावा बोल दिया ) इससे लगातार तो वर्ष 
तक भारत पर सत्रह आक्रमण किये और समस्त पश्चिमोत्तर 
भारत को भस्मीभूत कर दिया। इसने नगरफरोंट के भन्दिर 
, की विध्वंस करके इसमें ७०७० मन सोने-चोंदी के बर्तन, ७४० 
“मन सोना, ३००० सन चॉंदी और +२० मन द्वीरे, मोदी, 
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जवाध्रात लूटे। थानेम्बर के आक्रमण में + ला हिन्दुओं 
को वन्‍दी बनाझर गजनी लेगया। रिश्ता! लिखता हे फि 
उस समय गजनी हिन्दओं की सी नगरी प्रतीत होती थी। 
मदहुरा की लट में डसे ६ ठोस सोने की सूर्तिया मिलीं जिनके 
शरीर पर ११ बहुमूल्य रन थे। वहाँ से बढ इतने हिन्दू 
शुलाम बनाकर लेगया था फ्रि गजनी में उसने एक एक गुलास . 
को २॥) स्पये को बेचना चाह्या परन्तु मोल लेने बालेन 
मिले। मदुरा को देखकर मदमृद ने स्वयं कहा था कि हजारों 
महल विश्वासी के विश्वाल की भांति दृढ़ भाव से खड़े है 
जो संगमरमर के बने हैं। यहां असंल्य हिन्द मन्दिर 
अनन्त धन खच फिये बिना नगरी इतनी सुख्दर नहीं वन 
सकती | दो सो वर्ष के वतन ओर परिभक्रस बिना ऐसा लगर 
निर्माण असन्भव है । 
इसके पश्चात इसने शुजरात के सुप्रमिद् सोमनाथ के 

मन्दिर पर आक्रमण किया। एस विशाल मन्दिर में अगखित 
चहमूल्य रत्न लगे हुए थे। ७३ मन्त भारी सोने की जंजीर 
में एक भारी घन्हा लटफ रहा था। उसमें » गज ऊंची शिव- 
मूर्ति अधर लटक रही थी, जिसे इसने अपने हाथों से तोड़कर 
असंस्य रत्नों का टेर लूट लिया | उस मृति को गजनी ले 
गया । उसके टुकड़े -ठुऊड़े करके एक ठुऊड्ठा सस्जिद की सीढ़ियों 
में ओर एक अपने महल फ्री सीढियां में लगा दिया। उसने 
उस सन्दिर के स्थात पर एक मस्मिंद निर्माण करादी, जो अब 
तक नचड़ी हे । 

इससे पूत्र कदाचित्‌ ही इस देस ने ऊमी इतने हब्नि डेस्पे 
हीं । सोमनाथ की जिस जिव मुर्ति जो महमद द्रमूद ने प्रपने हाथों 
एक गदा से विश्य॑स झिया था वह बिना रिसी हृ्ट आधार के 
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मन्दिर में अधर स्थित थी। शेष लोगों मे मूर्ति के इस चमत्कार 
को बडे कौतृहल की दृष्टि से देखा जाता था और भोली हिल्दू 
जाति के अन्धविश्वास और तत्कालीन आर्थिक वैभव से मन्दिर 
के पुजारी और उनके संरक्षक क्षत्रिय राजा पूर्ण लाभ झठाते थे। 
यद मूर्ति लोहे की बनी हुई थी । मन्दिर में ऊपर नीचे दोनों ओर 
चुम्बक पत्थर लगा हुआ था जिसके आकर्षण से यह मूर्ति अधर 
स्थित थी। महसूद गजनवी ने जब इसे त्तोदना चाहा तो 
पुजारियों ने उसे न तोदने की बढ़ी अनुनय-विनय को ओर 
बदले में बहुत घन देने को भी कहा, किन्तु उसने उच्तर दिया 
कि मैं मृर्ति-मजफ' हूँ 'सूर्ति-विक्र ता! नहीं । 

पुजारियों की इस प्रार्थना के दो कारण प्रतीत होते हूँ 
पहिला यह्‌ कि उस 'शिवलिडब्न! के भीतर चहुमूल्य रतन भरे हुए 
ये | दूसरा यह कि इमसे उनका समस्त चमत्कार जिसके आधार 
पर उसका यह व्यवसाय चल रहा था, धृल में मिल जाता था 

इन शिव भरते की इस शिवक्षिंग ने तनिक भी सहायता 
नहीं की । और एक अविश्वासी, बर्वर द्वारा 'क्षणभर में उसके 
संड-खंड दोगये। इससे तीन सौ बे पू्वो मुहम्मद चिन 
क्रामिम के आक्रमण के सूमय देवी” भी अपने उपासकों की 
सहायक न हो सझो और न अपनी ही रक्ता कर सकी | पुनः तोन 
सौ वर्ष परचात्‌ भारत प्रसिद्ध शिव मन्दिर फो विश्व॑स किया 
गया और शिवलिंग के खए्ड-खणड करके उस स्थान पर सस्जिद 
चनादी गई परन्तु इस बार भी शिव की समाधि भंग नहीं हुई | 
उपयु क्त दोनो द्वी णेतिहासिक घटलाए' है, हमारी बिलष्ट कल्पनायें 
नहीं । सोमनाथ, काशी, अरयोष्या, तथा मथुरा आदि तीथे- 
स्थानों की वक्तुस्थली पर देच मन्दिरों की विध्य॑स करके बनी 
जगह खड़ी हुई मस्जिदें आज भी मूर्तिपूजा की निसारता तथा 
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इसे इस देश की पराधीनता का मुस्य तथा प्रचल कारण घोषित 
कर रही हैं। तत्कालीन भारत फी राजनैतिक तथा सामाजिक 
अवस्था फितनी दयतन्ीय थी, इसका वर्णन अरव का प्रसिद्ध 
यात्री अलबस्नी जो मह्मूद के आ्राक्रमण के समय भारत में ही 
उपस्थित था, निम्न शब्दों से करता है :-- 

“भारत बहुत छोटे-छोटे राज्यों में चिसक्त है। सब राज्य 
स्वतंत्र है और परस्पर युद्ध में प्रवृत्त रहते हैं । ब्राष्मण अपने 
अधिफारों की रक्षा के लिये धतने न्वाकुल हैं श्लौर जातिभेद का 
ऐसा दपभाव फेल रहा है कि वैश्यों ओर शद्रो को वेदन्पाठ ऊरते 
देखफर, प्राह्मण उन पर तलवार लेकर टूट पड़ते हैं। और उन्हें 
राजऊचहरी सें उपस्थित करते हैं, जहाँ उनकी जिला काट ली 
जाती हू । ब्राह्मण सब प्रकार के राज्य-कर से मुक्त हैं। हिंदू 
बालाए' सती हो जाती हैं। हिंदू किसी देश को नहीं जाते, 
किसी जाति को श्रद्धा की दृष्टि से नहीं देखते । वे अपने को और 
अपनी जाति को सर्वश्र ४. समभते हैं ।” 

परन्तु अन्त से इन ब्राह्मण ओर क्षत्रियों को भी अपने इन 
पापों का फल्ल भोगना पढ़ा । थे भी गजनी के वाजारों में दो-दो 
रुपये फो बिके ! 

मदसूद गजनयी के लगभग १४० वर्ष पश्चात १६ वीं शती 
में मुहम्मद गौरी ने भारत पर आक्रमण किया। पृथ्चीराज ने 
चद्कर इसे परास्त फिया ओर उसे बंदी ऋूर लिया परन्तु कुछ 
दंढ लेकर छोड़ दिया । छः बार उसने शआ आक्रमण फिर और द्वार 
फर बंदी हुआ और घन लेकर छोड़ दिया गया । प्रथ्यौराज 
ओर जयचन्द्र के पारत्सरिक युद्ध ने मुदृम्भद गौरी को फिर एफ 
चार भारत पर आक्रमण करने का अवसर टिया। जयचदनछ ने 
पृथ्वीराज से परास्त होकर मुदृम्भद गौरी की भारत पर आक्रमण 
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फरने का निमंत्रण भेजा और पृथ्वीराज के विरुद्ध सहायता देने 
का वचन दि्िया। इस बार भी प्रथ्वीराज ने डट कर सामना 
किया | मुहम्मद गोरी की सेना भागने ही को थी कि जयचन्द्र की 
सेना ने पीछे से आक्रमण कर दिया। प्रथ्वीराज पकडे गये 
ओर मुहम्मद गौरी उन्हें बदी बनाकर अपने साथ ले गया । इस 
प्रकार हिंदू-स्वाधीनता का दीप सदा के लिये बुक गया । 
इसके दूसरे ही वर्ष मुहम्मद गौरी ने कन्नोज पर आक्रमण 
कर दिया । जयचन्द्र की सेना में उस समय पचास हजार 
मुसलमान सवार थे । वह युद्ध के समय जयचन्द्र की ही सेना पर 
उलट पडे। राठौरों की सेना छिन्न-भिन्न हो गई ओर जयचन्द्र, 
बुतुबुद्दीने ऐबक के तीर से घायल होकर घोड़े सहित गंगा में गिर 
कर शव गया । इसने कन्नौज से १००० मदिरि विध्व॑स किये और 
_४०० ऊंटों पर लूटा हुआ सोना और चॉदी लादकर अफगानिस्तान 
ले गया । इस प्रकार जयचन्द्र को भी अपने देशद्रोह का प्रायश्चित 
दूसरे दी वर्ष करना पढ़ा । 
जिस समय उत्तर-पश्चिमी भारत विदेशियों द्वारा पादाक्रान्त 
हो रहा था, उस समय दक्षिण भारत की अवस्था भी छुछ 
अच्छी न थी | महमूद गजनवी ने दक्षिण में, मंदिरों की लूट के 
लालच में मदुरा पर आक्रमण अवश्य किया. परन्तु इसका उस 
पर फोई स्थायी प्रभाव नहीं पडा । वह एक आयी की भाँति 
गया ओर उसी प्रकार ल्लोट आया। जेसा कि इससे पूर्व लिख 
चुके हैं, भारत का अरब से बहुत पहले से व्यापारिक सम्बन्ध 
था । दक्षिण भारत तीन ओर से समुद्र से घिरा हुआ है, अत- 
वहा जहाजों द्वारा अरब व्यापारियो का आना-जाना निरन्तर 
बना रहता था । अरब के इस्लाम धर्म ग्रहण करने पर परिस्थिति 
कुछ भिन्न द्वो गई ।- पदिले वहाँ का निवासी केवल एक 
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व्यापारी था किंतु अब उसमे अपने नवीन धर्स के प्रचार फी घुन 
भी थी। अत, उन्होंने अब व्यापार के साथ धीरे-धीरे अपना 
धर्म प्रचार भी प्रारम्म कर दिया । यह वह समय था जब 
पौराशिक सम्प्रदायवाद ने दिदू जाति की खोखला कर दिया था | 
चह अपना आत्म विश्वास, शौर्य ओर साहस सप छुछ खो बेढी 
थी । निम्न जाति के लोगे। के साथ चाप्मणु-ज्षत्रियों का व्यवद्यर 
अमानुपिक था । पौराणिक भूलमुलेयों में यहाँ का प्राचौन सरल 
तथा मुवोध वर्स अपना 'प्याफर्षण सो चुका था । मुसलमान 
आक्रमणऊफारियो द्वारा अपनी उपास्थदेव मूर्तियां तथा मंदिरों फी 
दुर्दशा देख कर हिन्दुओं का धार्मिक विश्वास हिल चुका था । 
श्रत, इस नवीन धर्म को पेर जमाने के लिये वहाँ की भूमि कुदध 
प्रत्तिकूल न थी । 

हिन्दू-राज्यशक्ति पारन्परिक गृहयुद्ध से विनष्ट दो रही 
थी। मुसलमानों के बढ़ते हुए प्रताप का देकर प्रत्येक राजा 
उनकी सहायता से लाभ ज्ठाने के लिये उत्सुफ था । मुसलमानों 
की ऊ चे-झऊ्चे राज्यपद मिलने लगे, सिससे लाभ उठाकर उन्दोंने 
स्थान-स्थान पर अपती मसम्जिदें बनानी प्रारम्भ कर दीं । इनको 
राज्य की दर प्रकार की सुविधाएं सहज में श्राप्त होगई' अर 
मुसलमानों ने 'प्रपती वस्तिया बसानी आरम्भ करदीं | राज्य 
की 'ओर से उन्हें पमपने पृथक न्यायालय तक स्थापित करने का 
खधिरार प्राप्त हो गया कौर उनके लिये पृथक काजौ निग्रत 
कर दिये गए। इन हिन्दू राजार्ओ ने इन विदेशियों के आतिध्य 
सक्कार सें कोई कसर न उठा रखी । हिन्दू जाति दैसे ही 
अपने आतिथ्य के लिये सदा से प्रसिद् है । फिर इस समय 
तो इनकी राजनीति ओऔर घमनीति दोनो का ही दिवाला निकल 
चुका था। अपने छौर पराये ठक का भेद जानने की शक्ति 
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विनष्ट हो चुकी थी। मुसलमानों ने इस सुअव॒सर से पूरा पूरा 
लाभ उठाया और धीरेधीरे अपना प्रचार काय प्रारम्भ कर दिया | 
पौराणिक-धर्म उसके समक्ष निश्चय ही निर्वल और आफर्षशहीन 
था, अतः वह उससे टक्कर लेने में सर्वथा असमथथे सिद्ध हुआ । 

प्राचीन वैद्का-धर्म की विश्व को आर्य बनाने की विशुद्ध 
भावना नष्ट हो चुकी थी । पौराणिक-धर्म में विधर्मियों को 
अपने में मिलाने का विधान नहीं है और यदि हो भी तो जन्म- 
गत जाति-पाति के गोररूधध मे इन नव आगमन्तुकों के लिये 
हिन्दू समाज में कोई स्थान नहीं है । इस्लाम का एकेश्वरवाद्‌ 
जड़ पूजा निषेध, श्राठ-प्रेम तथा समानता के भाव निर्विवाद 
रूप से वेदिक-धर्म के परिज्ञान के अभाव में पौराणिक-धर्म 
पर विशेपता थी। फल्नस्वरूप न केवल निम्न श्रेणी के दलित 
हिंदू ही, अपितु दक्षिण के अनेफ राजा तक इस्लाम में दीक्षित हो 
गये । राजा क्रे धर्म परिवर्तन का स्वभावत प्रजा पर भी प्रमाव 
पढ़ता है, और ऐसा द्वी हुआ भी । धीरे-धीरे लाखों हिन्दू 
मुसलमान हो गये। मालाबार कोढ्गल्लूर का राजा चेरामन 
पेस्मल जैमोरिन की शकाओशों का पैराणिक विद्यान्‌ समाधान न 
“ कर सके ओर वह मुसलमान हो गया । उसका नाम 
अब्दु रहमान रक्ष्खा गया और वह अरब को मक्का की यात्रा 
पर चला गया । वहों से उसने कई प्रचारक मालावार भेजे 
जिन्होंने ११ भस्जिदें बनवाई' ओर इस्लाम का प्रचार किया | 
राजा बहा से नहीं लोटा ओर ४ वर्ष परचात्‌ मर गया । आज 
भी जैमोरिन राजगद्दी के अवसर पर अपना शिर मु'डवाता है 
ओर मुसलमानी दद्ढ के वस्त्र पहनता है | एक मोपला मुसलमान 
उसके शिर पर मुकुट रखता हे। राज्याभिपेक के उपरान्त वह 
जाति-बदिप्कृत समझा जाता है| 
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इस राजा के प्रभाव से वहाँ इस्लाम का अच्छा प्रचार 
हुआ। एक अरब यात्री मसूदी ने १०वीं शती से चाल से“ 
१० हजार मुसलग्गनों की वरती पाई | इच्न बतृता ने भी खम्मात 
से मालाचार तक सर्वत्र मुसलमानों की अच्छी जन संता 
देग्दी और उन्हे समृद्धिशाली पाया। गोआ मुसलमानों के 
अधिकार में था। दिनोर में भी मुसलमानों का राज्य था और 
मगलोर में भी ४ दजार मुसलमानों की वसावद थी। मंक्षेपत- 
दक्तिणु भारत के समस्त समुद्री तट पर मुसलसानों फी बन्चियां 
थीं और न केवल मुनलमानों द्वारा किन्तु राजाओं की ओर से 
चढ़ी २ मस्जिदे बनवादी गइई' थीं। 

नद्धवली ने तेरहवीं शती सें मदुरा और त्रिचनापल्ली में 
चहुत से हिन्दुओं को मुसलमान बनाया | बाबा फस्बरुद्ीन एक 
साधु था, पेन्नुछोड़ा सें रहता था, उसने वहाँ के राजा को 
मुसलमान बताया ओर एफ सस्जिद चनवाई। इस. समय 
चीजानगर दक्षिण का एफ. विशाल राज्य था। राजा की 
सेना में १०००० (एस हजार ) मुसलमान सैनिक थे, जिनऊा 
राजा बढ़ा आदर करता था। राजा ने एक मसस्जिद भी 
चनवादी थी ओर छझुरान को आदर और सम्मान की चष्टि से 
देगा जाता था | 

मुसलमानों ने हिन्दुओं के अन्य विश्वास प्औौर अज्ञान से 
भी पूरा लाभ इठाया । उन्होंने धर्म प्रचार में ठुल, ऊपट 
अर कूटनी।त का चथावसर पूरा उपयोग क्िया। माल- 
हीप में इस्लान ऊँसे फैला ) इस सम्बन्ध में इब्न बतृता ने 
लिखा द ऊि यहाँ के नियासी पह्िले सब मृतिपूजक थे। यहाँ 
समुद्र फी ओर मे प्रति मास एक रात्स प्राता था। जब वां 
के नियासी हसे देखते थे ते एक विवाहित लद़फी को द'गार 
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करके उसे देव मन्दिर में छोड आते थे जो समुद्र तट पर 
स्थित था । परन्तु मराको के एक अरब शेख अवुउलूबकाव 
वरबरी सगरबी जो अफस्मात्‌ यहाँ आये हुए थे उनकी प्राथना 
ओर कृपा से द्वीप निवासी उससे मुक्त होगये। इस चमत्कार 
को देखकर वहा का राजा शनो और उसकी समस्त प्रजा 
मुसलमान दोगई। यह्‌ समुद्र की ओर से आने वाला राक्षस 
कौन था और उसका उक्त शेख ने कैसे दमन किया यह एफ 
विचित्र रहस्य है। सम्भवतः यह या तो कोई दुष्ट व्यक्ति था 
जो उस समय मूर्तिपूजा आदि प्रचलित अनेफानेक अन्ध 
विश्वार्सों से लाभ उठाकर वहाँ की जनता को भयभीत करके 
इस दुराचारपूर्ण कुक्ृत्य में प्रवृत्त था जिसे इस शेख ने वश में 
कर लिया या फिर यह क्रिसी सुसलमान की ही करतूत थी, 
जिसकी मंत्रणा से शेख ने लाभ उठाया । इसी प्रकार मद्रास 
के दहपट्नन के राजा फोयल की एक घटना वर्णित है । राजा 
कोयल का एक पूषेज मुसलमान होगया था और उसने एक 
मस्जिद बन॒वाई थी । उसके मुसलमान होने का वर्णन इृब्न- 
बतूता ने यहा के मुसलमानों से सुना, कि जहाँ मस्जिद दे वर्दाँ 
एक बृच्त था जिस पर 'कल््मा” लिखा होता था। जिसे आधा 
हिन्दू और आधा मुसलमान ले जाते थे। इससे रोगी स्वस्थ 
हो जाते थे। इसी चमत्कार को देखकर राजा मुसलमान हो 
गया । बुद्धपट्नन की मस्जिद के एक ऐसे ही चमत्कार का इसने 
उल्लेख किया है। वहाँ समुद्र तट पर एफ मस्जिद थी। उसकी 
छत तोड्‌कर किसी ब्राह्मण ने एक लकडी अपने घर में लगा 
ली। फलत, उस ब्राह्मण के घर मे आग लग गई आर चह 
सपरिवार उसमे जलकर मरगया | 

जिन मुसलमानों को राजा अपने यहाँ उच्च पर्दों पर नियुक्त 


्ज 
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करते थे थे समय पाऊर स्वर्य वहां के राजा बन बेठते थे। इसके 
अनेर उदाहरण इतिद्दास से मिलने हैं। फारोमंडल फे राजा सुद्र 
पाण्य के मनन्‍्त्री तकीच्द्दीन का भाई जमालुद्दीन, जो राज्य के लिए 
प्रति बर्ष एस हजार घोडे अरब से ल्ञाऊर विक्रय फ्िया करता था, 
राजा के मरने पर बहोँ का राजा वन बैठा । जमालुद्दीन के हाथ 
सात हजार बेलों का चोक सोना शऔ्लोर जवाद्ययत लगे पर 
तकीउद्दीन उसका सहायक नियुक्त हुआ । 

इस समय इस्लाम के प्रचार से एक अन्य उपाय का भी 
अवलम्बन किया जा रहा था। मुसलमान फक्रीर हिंदु वेष में 
मन्दिरों में रहकर वहां की प्प्रान्तरिक दशा का अ्रध्ययन करते थे 
ओर उसकी सूचना अपने प्रचारकों और भुस्लिम शासकों को 
देते रदते थे । जो समय पर उनसे पूरा लाभ उठाते थे । इच्त- 
चतूता का कहना है कि चन्दापुर के निकट एक मन्दिर में उसकी 
भेंट एक जोगी से हुईं जो वास्तव सें एक मुसलमान सूफो था 
आर केवल 2 ऊत से बातचीत करता था। फारसी का प्रसिद्ध 
कवि शेख सीदी सोमनाथ के मन्दिर मे कुछ समय हिंदू साधु 
घन कर रह गया था। इसी प्रफार समस्त देश में मुसलमान 
साधु बढ़ी सरलता और शान्ति से पौराणिक घ्मे को दुर्बलता से 
लाभ उठाफर अपने सिद्धान्तों का प्रचार कर रहे थे । ११६७ ई० 
में शेमर्द मुईनुद्दीन चिए्ती ने अजमेर के मद्दिर के महत्त रामदेव 
ओर योगीराज श्रजयपाल की मुसलमान बनाया । इसी मठ के 
सूफियों ने आगे चलकर इस्लाम के प्रचार का वदा वार्य किया । 
इक्तिण में सदर रीन ने खोजा सम्प्रदाय को जन्म दिया जो आज 
फट्टर मुसलमान हैँ । 

उत्तर-पश्चिम में भो लाखों हिन्दू जद्दा तलचार के जोर से 
मुसलमान बनाये गए बहां कुछ ऐले भी थे जिल्दनि पौराशिक 
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मतसतान्तरों और विशेष कर मूर्तिपूजा से असंतुष्ट होकर भी 
इस्लाम धर्म स्वीकार कर लिया | चलाजरी, एक अरब इतिहास- 
कार, जो नवीं शताब्दि में हुआ है, लिखता है कि कश्मीर, 
काबुल, और सुल्तान के बीच आसीफान ( धझसीवान ) के राजा 
का एक लाडला पुत्र बहुत बीमार हुआ ५ राजा ने मन्दिर के 
पुजारियों को बुलाकर उसकी जीवन रक्षा फे लिए देवता से 
प्रार्थना करने को कहा । पुजारियों ने आकर दूसरे दिन कद्दा कि 
प्रार्थना की गई और देवताओं ने उसे जीवन-दान देने को कृपा 
की है । परन्तु राजा का पुत्र थोदी ही देर पीछे मर गया । का 
डा द.ख हुआ । उमप्तने उसी समय जाकर मन्दिर विध्व॑स 
32680 पुनाग्यों के शिर काट लिये गये। राजा ने नगर सें 
जो मुसलमान व्यापारी थे उन्हे बुलाकर उनसे इस्लाम के 
सिद्धान्तों के सम्बन्ध में पुछताछ की और मुसलसान होगया । 
जहा असेफानेक दिन्दू, मुसलमान हो रहे थे वद्दों कभी कभी 
कोई सरल प्रकृति मुसलमान भी सचिरों के अद्भुत चमत्कारों को 
देखकर पुजारियों के चकमे मे आजाता था । एक अरब 
यात्री जो वेतुल्मु ऊहस का निवासी था दसवीं शता>द में सिन्ध 
के मन्दिरों के वर्णन में कहता है कि “हचरवा” में पत्थर की ढो 
अद्भुत मूर्तियों है । वे देखने में सोने, चॉदी की अतीत होती हैं । 
कहते हैं. कि यहाँ आकर जो प्रार्थना की जाती है वह स्वीकृत हो 
जाती है । यहाँ हरे रस का पानी का एक कुएड है। यह पानी 
घावों के लिए वड़ा लञाभप्रद दे । हों पुजारियों का व्यय देव- 
(दासियों द्वारा पूरा होता है | बडे-बडे लोग अपनी लड़कियों को 
लाफर यहाँ चढ़ाते हैं। मेंने यहाँ एक मुसलमान को देखा जो 
इन दोनो मूर्तियों फी पूजा करने लगा था। पीछे वह्द नेशापुर 
में जाऊर पुन. मुसलमान होगया। यह दोनो मूर्तियोँ जादू 
की थीं | इनकी कोई हाथ से छू नहीं सकता था”?। जिन घमस- 
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क्रो के आधार पर देश का सहस्त्रो वर्षो तक. लूटा गया, न 
जाने इन मूर्तियों की ऐेवी शक्ति उस समय जब मुसलमानों ने 
उन्हें खण्ड-खण्ड करके मस्निर्तों की सीढ़ियों तक में लगाया, कहों 
विलुप्त दो गई ! आज भी वही सूर्तियाँ हर प्रऊार के चमत्कारो 
से शून्य हूं। 
मृतिपूजा और उसके चुपरिणामों का चित्रण जो छुछ 
तत्कालीन अरब यात्रियों और विद्वान्‌ लेखकों ने क्रिया है और 
जो अब्र भी उपलब्ध है उसे संक्षेप में हम यहाँ उद्ध त करते हैं-- 
इब्ननदीस ने अनेऊ प्रकार की सूर्तियों और उनकी 'आक्ृतियों 
का वर्णन किया दै। यहाँ उसने काली के चार हाथ, नीला रद्द, 
दोत निकले हुए, पीठ पर हाथी की खाल जिससे खून की वू'दें 
टपकती हैं, शिर पर खोपड़ियों का ताज और उन्दीं की गले में 
माला देखी । सूर्य की मूर्ति का वर्णन करते हुए चद् लिखता दे 
कि एक गाड़ी में चार घोडे जुते हैं, एक पर मूर्ति द। इसके भक्त 
उसको दण्डबत करते हैं, चारों ओर घूमते हैँ, धूप जलाते हैं और 
बाजा बजाते हैं। मन्दिर से बहुत सी जायदाद लगी दे 'पऔर 
बहुत से पुजारी हैं जो इस मन्दिर और जायदाद का प्रबन्ध करते 
हैं। चन्द्रमा की मूर्ति का रथ चार बतों (हसो) वाला बताया है । 
मूर्ति के दवाथ में एक बहुत बड़ी लाल होता है. जिसे चन्द्रकेतु कहते 
हूँ । शुक्ल पक्त की चतुर्दशी को इसझी पूजा होती दे । गद्ढठा के 
माद्म्म्य फा भी इसने वर्णन किया है। 
दूसरा लेसक मुस्फल्लिम सहतर (दृशम शतान्दि) मद्ादेब, 
फाली, महाकाली श्रीर लिट्ठ पूजा का वर्णन करता है । ए्सने 
अग्निद्ोत्री और चोगियों पा भी अपनी पुस्तक में उल्लेख किया 
है | ब्राप्षणों के सम्बन्ध में लिखा दे कि ये गाय फी पूजा 
करते ई, गद्ठा से पार जाना पाप सममते हैं. और किसी दूसरे 
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को अपने धर्म में नहीं लेते। एफ अन्य लेखक अददुत्ररृपैम 
शहरस्तानी ने वृक्षों की पूजः का भी उल्लेख किया-दै । 
इन अरब यात्रियों ने देवमन्दिरों में 'देवदासी”' प्रथा का 
बढ़ी घृणा के साथ वर्णन किया है । मूर्तियों के सन्मुख सन्दिरों 
में अपना जीवन बलिदान करने वाले भक्तों का उन्होंने बडा 
रोमाचफारी चित्र खोंचा है। गद्जा में ड्व कर जान देना तो 
साधारण वात लिखी है । अवूजद सेराफी कहता दै--“इन 
लोगों का आवागमन पर इतना विश्वास है कि अग्नि में जीवित 
भस्म हो जाना इनके लिये साधारण बात है। जब कोई अपने 
आपको भस्म करना चाहता है तो राजा की आज्ञा लेता हे । 
बाजारों से घमता है, म्ाम बजाई जाती है । एक फूलों का 
मुकुट जिसमे अग्नि रक्खी होती है. उसके सिर पर पहनाते हैं । 
ओर वह इस प्रकार धीरे धीरे जलता हुआ पूव से प्रज्यलित की 
हुईं अग्नि में कुदकर भस्म हो जाता है ।” एक दूसरे व्यक्ति का 
एफ छुरी द्वारा अपना हृदय अपने हाथ से बाहर निकाल कर 
अपना बलिदान करने का भी इसने वर्णन किया है । एक तीसरे 
व्यक्ति का मुल्तान के मन्द्रि में अपने शरीर पर तैल ओर रुई 
लपेट फर जलने और अपनी बलि देने का रोमांचकारी दृश्य 
चित्रित जिया है । 
मूर्तिपूजा का अ'धविश्वास, इस आरयंजाति को कहों से कहां 
ले पहुँचा, इसको साक्षी में दिये गए उपयुक्त उद्धरण से अधिक 
ओर क्या कहा जा सकता दे ? साम्प्ररथिफ अन्धविश्वास के 
उन्‍्माद से मनुष्य क्या नहीं कर सकता, इसके जीते-जागते 
उदाहरण ओर क्या हो मऊते हैं ? 
जिन अरब यात्रियों के उद्धरण हमने ऊपर दिए हैं उनसे तथा 
इसी प्रकार अन्य विवरणों से मूर्तिपूजा के इतिद्ास पर एक और 
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प्रकाश पढ़ता दै । इन यात्रियों ने, जिनका समय प्रायः ६ वीं 
शवाब्दि से लेकर ११ वीं शताल्दि तक आऊा जाता है, हिन्दुओं 
के जिय विभिन्न धार्मिक विश्वा्सों तथा भ्रचलित मूर्तियों का 
उल्लेख ऊिया है उनमे विप्णु फी मूर्ति अथवा वेप्णय सम्भदाय के 
आधारभूत अवतारवाद के सिद्धान्तों का कहीं विशेष वर्णन नहीं 
है। इसस सिद्ध दूँ कि घेप्णव सम्प्रदाय और उसके अवत्तारवाद 
का जन्म, शैब तथा शाक्त सम्प्रदायों से ऊहीं पीछे का है। अथवा 
उस समय उसका परिचसोत्तर भारत में विशेष प्रचार नहीं था । 
चुछ बिद्वानो का यह मी मत दे कि उस समय का सूर्य देवता ही 
प्रगे चलकर विप्णु बन गया क्योंकि बेद मंत्रों से सूर्य के लिये 
भो अनेक स्थानों पर विष्णु! शब्द का प्रयोग हुआ दे । विष्णु 
पुराण अध्याय १४५ अ'श प्रयम मे सूर्य के द्वादश नामों में प्रथम 
नाम विप्पु! लिखा हूँ । 

तत्र विप्णुश्च शुक्रश्व जन्नाते पुनरेच च । 

प्यमा चेव धाता च त्वष्टा पूषा सेव च ॥१३१ 

विवम्बान्‌ सविता चैव मित्रो चम्ण एवं च | 

अशो भगश्चादितिजा आदित्या द्वादश स्मृता: ॥१३२ 

विष्णु, शुक्र, अर्यमा, धाता, त्वष्टा, पूपा, विवस्वान्‌ ,“ 

सविता, मि०, वरुण, अ'श 'ग्रौर भग ये दादश नाम सूर्य के हैं 


ऋण हू.) ऋममल्‍्ममक, 


५७छऋािषएंएणणनयक थार लत जनक नाक कक्षा बातडपआम रत भा का आप 455 पु ८ हा कबका कार का अत 
अन्य प्रसायों के छिये पं* शिवशंकर काब्यतीय कूद 'ज्रिदेव- 
निश्चय” पुस्तक देखिये | 


जो 


मूर्तिपूजा ओर मुस्लिम काल (२) 


मुहम्मदगीरी के आक्रमण के पश्चात्‌ दिल्ली पर मुसलमानों 
का अधिकार हो गया । यहाँ तीनसौ वर्ष से अधिक समय तक 
पठानों ने राज्य किया | उन्होंने भी अ्रगणित तीथे और मन्दिर 
विध्व॑स किये । बिना राजाज्ञा प्राप्त किये कोई तीथयात्रा नहीं कर 
सकता था। मुस्लिम धर्म विधान के अनुसार प्रत्येक हिन्दू से 
जजिया लिया जाता था। कुतुबुद्दीन ऐबक ने होंसी, दिल्ली, मेरठ 
फोयल, रणथम्भोर, अजमेर, ग्वालियर, फार्लिजर पर आक्रमण 


किये। हजारों मन्दिरों को विध्यंस किया और ज्ञाखों हिन्दुओं को 
तलवार के घाट उतार दिया । 


कुतुबुद्दीन के गुलाम मुहम्मद इबनेबख्त्यार ने विहार और 
बड़ाल पर चढ़ाई की । श्ञार्ग में विश्वताथ महादेव की सुरक्षित 
नगरी में हजारों मन्दिरों को विध्वंस किया । बिहार के एक 
बौद्ध विद्यापीठ और पुस्तकालय को जिसमें १२ सहस्त्र भिह्तु 
रहते थे जलाकर भस्म कर दिया और समस्त मिक्तुओ के शिर 
उड़ा दिये गये। कुछ दिनों पश्चात्‌ अल्तमश ने उज्जेन पर 
आक्रमण किया और महाकाल के मन्दिर को विध्य॑स कर करोढ़ों 
की सम्पत्ति लूटली । इसी प्रकार तीनसी वे तक हिन्दुओं का 
विनाश होता रहा । 

इन्दीं पठानों के राज्यकाल सें श्रफगानिस्तान से तैमूर ने 
इस देश पर आक्रमण किया । इसने अपने सैनिकों को बुला कर 
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फहा--“आप जानते हैं फ्रि हिन्दुस्तान के आदसी मुर्तिपूजक हद 
ओर सूर्य की पूजा करने वाले काफिर हैं.। खुदा और स्सृलेखुदा 
की आज्ना हे कि ऐसे काफिरों जो कत्ल करो। मेरा विचार 
हिन्दुस्तान पर जहाद की चढ़ाई करने का है। इस पर सब लोग 
आसीन अल्लाह” चिल्ला उठे और १३८६ ई० में उसने भारत पर 
आक्रमण फ़िया | यह जहाँ होकर जाता नगरों ज्ामो को लटता, 
व्नर्में आग लगाता, निरपराध नर-नारियों को कत्ल करता और 
चन्द्री चलाता था। भटठलेर में उसने एक घन्टे में दश सहस्र 
हिन्दुओं को मरवा डाला । दिल्ली पहुँचते-पहुँचते उसके पास 
दे लाख बन्‍्दी होगये। अतः उसने आजा दी कि पन्दद वर्ष 
से अधिक आयु वाले स्त्री-पुरुष केदी कत्ल करा दिये जाय॑ 
ऐसा ही किया गया । रक्त की नदी वहने लगी । पॉच दिन तक 
देहली सें लूट, नरह॒त्या, सतीख नाश का अखस्ड राच्य रहा। 
लाखों हिन्दू मार डाले गये । दिल्‍ली से मेरठ पर आक्रमण 
किया ओर पचास हजार स्त्री-पुरुष कत्ल कर दिये ओर असखंख्य 
जवान स्त्री-बच्चे वन्दी बना लिये गये । प्रत्येक सेनिक के पास 
चीस से सौ तक केदी आये । यहाँ से वह हरिद्वार गया। चहाँ 
एऊ पे था, यात्रियों की बड़ी भोड़ थी | मेले में उससे कन्ले 
आम की आज्ञा देदी । गन्ना का जल रक्त से लाल होगया। 
मन्दिरों की क्या दुर्दशा हुई होगी इसका पाठक त्वयं॑ अनुमान 
लगाले। वह लूट मार करके काबुल ज्ौट गया। बह यहाँ से 
इतना धन लेगया छि ८वर्ष दर उसझी सेना को समय से 
पूर्व द्वी वेचन प्रात हो जाता था| 

अब समन्‍्त चउत्तर-पश्चिमी भारद भमुसलमानो के आधीन 
था। हिन्दू जाति नष्टप्राय. दो चुकी थी । उसमें अतिरोध शक्ति 
का सर्वधा असाव था। जहाँ एक-एक सैनिक जिस जाति के 
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सौ-सौ मलुर्ध्या को बन्दी बनाकर अपने वश में रख सकता हो, 
क्या उसे मनुष्य कदह्दा जा सकता है? सी तो भेड बकरी भो 
एक व्यक्ति के वश सें सरलता से नहीं रह सकतीं । 


एक समय आया कि पठान राज्य भी नष्ट हुआ और इस 
देश के विधाता मुगल बने । अकबर जहॉगीर ओर शाहजद्दों के 
राज्यकाल में इस्तासी मदान्धता में कुछ कमी आगई। इन्होंने 
हिन्दू मुसलमानों के साथ समान व्यवहार करने का प्रयत्न 
किया । इनका राज्य-विस्तार भी सुदूर दक्षिण को छोड कर 
समस्त भारत से हो चुका था। किन्तु फिर भी राज्य व्यवस्था में 
बहुत कुछ मुस्लिम विधान का ही दोर दौरा था। यह सब कुछ 
होते हुए भी यह समय बहुत शअ्र'शों में शान्ति का समय था। 
इस काल में भी हिन्दुओं को धार्मिक स्व॒तन्त्रता थी, यह नहीं कह्दा 
जा सकता | क्योंकि राज्याधिकारी प्रायः मुसलमान द्वी णे और 
प्रत्येक मुसलमान धर्म प्रचार अपना कर्तज्य समझता है, अत- 
हिन्दुओं के प्रति धार्मिक सहिष्णुता की उनसे आशा रखना 
व्यथे था । हिन्दुओं की दशा पूर्व से कुछ अच्छी थी किन्तु फिर 
भी दास दास ही है । 


शाहजहाँ की बन्दी वनाकर ओऔरडजेव दिल्‍ली के सिंहासन 
पर आरूढ हुआ । यह कट्टर मुसलमान था और हिन्दुओं को घृणा < 
की दृष्टि से देखता था। काशी पहुँच कर उसने परिडतों को 
आज्ञा दी कि सब प्रकार का पठन पाठन बन्द कर दिया जाय । 
प्रसिद्ध प्रसिद्ध सन्दिरों को तुड़्वाऊर उसने भम्जिदें बनादीं। 
विश्वनाथ महादेव की मूर्ति को पुजारियों ने तोड़े जाने के भय 
से एफ कुए' में डाल दिया । इस समय भी मन्दिर के स्थान पर 
सज्जिद खड़ी है। मथुरा में भी उसने यही क्रिया और इजारों 
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हिन्दुओं को कस्ल कर दिया । ओरडजेब की बनाई सस्जिद्‌ , 
आज भी ठीऊ सथुरा के बीचों वीच विद्यमान है । इसने प्रत्येक 
प्रान्त के शासक को आज्ना पत्र भेजा कि समस्त मन्दिर ढहा,* 
दिये जाये, मूर्तियों तोड़ दी जायें, और पाठशालायें बन्द करदी 
जाय॑। कुरुक्षेत्र के मेले में जाकर लाखों हिन्दुओं |को इसने 
अफारण ही कत्ल कर दिया। हिन्दुओं से इसने जजिया लेना 
भी फिर से प्रारम्भ कर दिया । इस तरह कुछ समय की शान्ति 
के पश्चात्‌ हिन्दुओं का पुन. चिनाश द्ोने लगा । 

ओऔरऊजेब के अत्याचार से फिर एक बार हिन्दू ज्षुब्ध हो 
गये और लगभग पाँच सौ वर्षों तक घोर अत्याचार सहन 
फरने के पश्चात्‌ मुस्लिम शक्ति के विरुद्ध उठ खड़े हुए। पद्नाव 
में गुरु गोविन्दर्सिह, और दक्षिण में शिवाजी ने सैनिक शक्ति 
संगठित करके औरदजेव का विरोध करना प्रारम्भ कर दिया। 
अन्त में औरड्जेब चुड्डा होकर लडते-लड॒ते दक्षिण में मर 
गया | और इस प्रकार मुगल साम्राज्य भी विनाश की ओर 
अग्रसर होने लगा | 

ओऔरड्जेब के उत्तराधिफारियों ने प्रजा को सन्तुट करने की 
चेट्ट की किन्तु सब विफल हुईं | सिक्‍ल्रों ने पश्चिमोत्तर 
भारत पर अधिकार कर लिया । मध्य और दक्तिण भारत 
में राजपूत और सराठों ने अपना आधिपत्य जमा लिया और 
मुगल राज्य केवल दिल्‍ली के हद गिदे ही रह गया। हिन्दुओं 
को फिर एक बार सद्बठित होकर स्वाधीन होने का अवसर 
मिला किन्तु इनकी आन्तरिक विभिन्‍नतायें जिनसे थे आज 
भी मुक्त नहीं हैं, इसके मार्ग में चद्धान वतफ़र आ खड़ी हुई” 
ओर ये जहाँ के तहों ही रह गये। 

सातवीं शताच्दि के प्रारम्भ से लेकर सत्तरहवी शत्तादि 5 
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के अन्त तक का रांक्षिप्त लोमहर्षी इतिहास, मूर्तिपूजा छवारा 
उत्पन्न हमारी मानसिक दुर्बलता, और इसी दुर्वज़्ता के कु 
परिणामस्वरूप हिन्दू जाति के सामाजिक और राष्ट्रीय अधघः 
पतन का भलीभॉति दिरिर्शन कराता है । 
पन्दरहवी शताब्दि तक योरुपे में भी मूर्तिपूजा प्रचलित 
थी। चहोँ के ईसाई रोमन वैथोलिक भूर्ति पूृजक थे, और 
पोप और मौड़ों की ठीक वही अवस्था थी जो यहाँ महन्तों 
और पुजारियों की | योरुप की घोर दुरवस्था थी । नवीं शताव्दि 
से अरब के मुसलमानों ने समस्त योरुप को रौंद डाला और 
>एक बार वहाँ भी गिरजों का विध्वंस किया गया । लार्खों 
ईसाई तलवार के घाट उतार दिये गये । किन्तु योरुप में 
सोलहवीं शताब्दि में एक महान्‌ धार्मिक क्रान्ति हुई । सार्टिन 
लूथर ने प्रोटस्टे एट ईसाई धर्म को जन्म दिया, जिससे ईसाई 
धर्म की मूर्तिपूजा, पोप और महन्तों के दुष्कर्म सभी भस्म हो 
गये। योरुप के वर्तमान उत्थान का सूत्रपात इसी समय से 
प्रारम्भ होता है। सत्य तो यद्द हे कि जो जाति ईश्वर से 
बिमुख होकर मूर्ति आदि जड़ जगत्‌ को अपना उपास्यदेव 
मान वेठती है उसे सदा इसी प्रकार 'अन्धकार में पड़कर धोर 
यातनायें सहनी पढुती हैं। हिन्दू जाति इसका ज्वलन्त 
उदाहरण है।इस मूर्तिपूजा का उसे कितना भारी मूल्य घुकाना 
पडा । बार वार हिन्दू मन्दिरों को विध्व॑स किया गया, मूर्तियां 
दोड़ी गई, ओर उन्हें मस्जिदों और महलों की सीढ़ियों तक 
में लगाया गया। तीथे स्थानों का असंख्य धन लूटा गया, 
फरोर्दों निरपराध हिदुओं को उसके लिए अपना जीवन तक 
देना पढ़ा । परन्तु फिर भी पुराने मन्दिरों के स्थार्नों पर नये 
मन्दिर बना दिये गये । छूदी हुई मूर्तियों के स्थान पर नवीन 
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मूर्तियों की प्राश-प्तिष्ठा कर दी गई। उजडे ती्-स्थान पुनः 
बसा दिए गए । क्या मूर्तिपूजा से वास्तव मे ऐसा ही आकर्षण 
है ? क्या इसमे इतनी आधश्यात्म शान्ति है क्लि उसके बिना 
इस जाति का कार्य चल ही नहीं सऊता ? सत्य तो यह है 
कि इनसे से इससे एक भी बात नहीं है। इन सब की तह में 
वही व्यवसाय बुद्धि कार्य कर रही है जो एक व्यापारी को 
बार बार हानि उठाने पर भी अपने कारोबार को नये सिरे 
से करने के लिये प्रेरित करती रहती है । 


इन मूर्तियों के बल पर सन्दिर, और मन्दिरों के वल् पर 
तीर्थ स्थान अपना व्यापार चला रहे हैं। इनसे महन्तों को 
लाखों की आय है। पुजारियों को वेतन और खाने को मोहन 
भोग मिलते हैं | पण्डों के यात्रियों के आगमन से ,पी बारह 
हैं। ज्यापारियों की यात्रियों के द्वारा क्रय विक्रय से दुकान 
चलती हैं और राज्य को कर की आय है। यात्रा से लौट कर 
घढ़े बड़े त्रह्म भोज, दान दक्षिणा सभी इस मूर्तिपुजा कौ देन 
हं। फिर बताइये उसे जीवित न रकक्‍्खा जाय तो कया न रक्खा 
जाय ? इसीलिये यह चक्र लगभग पन्द्रह सो वर्ष से यहाँ 
निरन्तर चल रहा है । 


हिन्दू जाति की इस दुषबौ्शा को देखकर, मुस्लिम काल 
में, अनेऊ सन्‍्तों ने इस सूतिपूजा के विरुद्ध आवाज उठाई । 
पजाब में शुरु नानक ने हिन्दुओं की इस अन्ब-विश्वास से 
मुक्त करने का भारी प्रयत्न किया । इसके पद्चात्‌ 'अनेक सिक्ख 
गुरु भी मूर्तिपूजा की उसी प्रकार आलोचना करते रहे । गुरुओं 
की वाणी को गुरु प्रथ साहब में संग्रह किया गया है। हम 
उसके सूर्तिपूजा विषयक कुछ स्थल अगले पृष्ठ पर देते है:-- 
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पाथर ले पूजहि मुगंध गेँवार!। 
आओहिजा आपि डूबे तुम कहा तरन द्वार 
बुत पूज पूज हिन्दू मुये तुरक मुये सिरुनाई। 
ओह ले जारे ओद ले गाड़े तेरी गति दुहु न पाई ॥ 
पूजि शिनज्ञा तीर्थ बनवासा । 
भरमत डोलत भये उदासा ॥ 
घरमाहि ठाकुर नदरि न आवे। 
गलमहदि पाहरु ले लटकावे ॥ 
जिस पाहवच कउ ठाकुरु कहता । 
ओह पाहरु ले उस कड छुबता ॥ 
गुनहिगार लूश हरामी । पाहएनाव न पार गिरामी ॥ 
गुरु गोविन्दर्सिह जी दृशम प्र'थ में सूर्तिपुजा का खण्डन 
करते हुए लिखते हैं.-- 
१--इक बिनु सौन चिनार । 
भंजन गढ़न समर्थ सदा प्रभु जानत है करतार ॥ 
कहा भयो जो अति हित चितकर बहु विधि शिला पुजाई । 
पान थके पाहन कहि परसत कछुकर सिद्ध न आई॥ 
छत धूप दीप अरपत हेपाहन कछु न खइ है। 
ता में कद्दोँ सिद्ध दै रे जड़ तोदि कछू वर देहे ॥ 
जो जिअ द्वोत देत कछु तुद्दि मन वचन कर्म विचार | 
केवल एक शरण स्वामौ बिन यों नहिं कतद्दि उधार ॥ 
२--कहूँ लै पाहन पूजि घस्यो सिरकाहूँ ले लिंग गरे लटकायो | 
फाहू लखयो हरि आवाची दिशा महि. काहु पछाद्द को शीश 
निवायो ॥ 
कोऊ बुताने की पूजद है पसु कोझ मस्तान को पूजन थायो | 
ऋ,र किया उस्क्यो सब ही जग श्री भगवान्‌ को सेद॒ न पायो ॥ 
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गुरु प्र'थ साहव सें भक्त कबीर की वाणी का भी संग्रह किया 
गया है। कबौर साहब ने बड़े कडे शब्दों में मूर्तिपुजा की 
आलोचना की है। उन्होंने अपनी साखियों सें लिखा है :-- 
--पाती तोरे मालिनी पाती पाती जीऊ । 
जिस पाहन को पाती तारे सो पाहन निरजीऊ ॥ 
पापाण गढ़ि के मूरति कीनी देके छाती पाउ । 
जे एह मूरति साचो है तड ढढ़नहारे ख्वाउ ॥ 
भातु पहिति अरु लापसी करकरा कासारू । 
भोगन हारे भोगिया इसु मूरति के सुख छारु ॥ 
२--जो पाथरु को कहते देव । ताकी थबृथा होबे सेव ॥ 
जो पाथरु की पाई पाय । तिसकी थान अ'जाई जाय ॥ 
अन्तरि देव न जाने अन्घु । भ्रम का मोहिआ पाये फन्घु॥ 
न पाथर वोले ना किछु ढेई । फोकट ऊर्म निप्सल दे सेव ॥ 
जो मतक को चन्दन चढ़ायै। उसते कहहु कवनि फल पाये । 
जो मत को विष्टा साहि रुलाई। तां मृतक का क्या घंटि जाई॥ 
कहत कबीर हो फहहहँ पुऊार। समझ देख साकत' गवार ॥ 
३--ठेवी देव पुजहि डोलहि पांरहा न जाना । 
फट्टत कबीर अकलु नहिं चेतिआ विपया सिउ लिपटाना ॥ 
४-पाथर पूजे हरि मिले तो हम पूर्जे पहार । 
या पाथर से चक्की भली जो पीस खाई संसार ॥ 
दादू कबीर फे शिष्य थे। इन्होंने भी कबीर की भांति 
४५६3 फी आलोचना की और उसका विरोध किया । दादू 
कटटत ६ :-- 


पत्थर पीवे घोईके पत्थर पूजे प्रान । 
शन्तकाल पत्थर भये मव डूबे अज्ञान ॥ 


( १४८ ) 


एक ओर प्रसिद्ध सन्‍्त मलूक॒दास अकबर के समय में हुए 
हैं उन्होंने भी मूर्तिपूजा, तीर्थयात्रा आदि का खस्डन किया । 

सत्य नामी सम्प्रदाय के संस्थापक वीरभान दादू के 
समकाक्षीन थे । ैन्‍्दोंने सत्य-नामियों के “आदि-उपदेश” में 
८१४ हुकम” दिए हैं जिनमे पहिले हुकम मे वे लिखते हैं :-- 

केवल एक ही ईश्वर को मानो | मिट्टी, पत्थर, लकड़ी या 
ओर किसी बनी हुईं चीज की पूजा न करो |? इसी प्रकार अपने 
आठवें हुकम मे उन्होंने लिखा हैँ कि किसी मूति के सामने सिर 
मद ऊ्रुकाओ | हु 

ओऔरदइजेब के समय में प्राणनाथ एक गुजराती सन्त हुए | 
हैं। इन्होंने भी मूर्तिपूजा का विरोध किया | 

एक अन्य सन्त चरनदास भी मूतिपूजा के विरोधी थे । 


रामसनेद्दी सम्प्रदाय के संस्थापक रामचरन ने भी मूर्तिपूजा की 
आलोचना की है। 


सन्त नामदेव के शुरू खेचर ने नामदेव को जो उपदेश 
दिया उससे सिद्ध हे कि वे भी मूर्तिपुजा के कट्टर विरोधी थे । 
उन्ही ने कहा है :--- 

पत्थर का देवता कभी नहीं चोलता, तो फिर वह हमारे 
इस जीवन के दु'खों को कैसे दूर कर सकता है ! पत्थर की मूर्ति 
को लोग ईश्वर समभ बेठते है, किंतु सच्चा ईश्वर विल्बुल दूसरा 
ही दहै। यदि पत्थर का देवता हमारी इच्छायें पूरी कर सकता 
तो गिराने पर वह टूट क्‍यों जाता ”? जो लोग पत्थर के बने हए 
देवता की पूजा करते है वे अपनी मूर्खता से सब कुछ खो बैठते 
हैं।जो लोग यह कहते हैं. और जो यह सुनते हैं कि पत्थर का 
देवता अपने भक्तों से बातचीत करता दे, वे दोनों मू्ख दै। भक्त 


शैदास ने भी अपने उपदेशों में मृतिपूजा और अवतारवाद का 
विरोध ऊ़िया दै। 


( १४६ ) 


भहाराष्ट्र प्रान्त में तीन प्रसिद्ध सन्त हुए हैं, सन्त तुकारास 
समर्थगुरु समदास तथा सन्त ज्ञानेश्वर । इन सन्‍्तों ने भी मू्ति- 
पूजा और अवतारवाद का पर्याप्त खण्डन किया है| 
_ सन्त तुकाराम मूर्तिपूजा के सम्बन्ध में चढ़े ढुःख से 
कहते है :- 
व्याने देहासि निर्मिले, जीव त्याने चसरले | 
ज्याज्वा सत्त ने वर्दती, मृढ़ त्याने न जाणति । 
जैसे गर्भान्‍्य जन्मती, आपूल्या मातेला नेणत्ति। 
तैसे नेशनी चेतन, पूजिद्गढ़ अचेतन । 
जिस प्रभु ने कृपा करके जीव के लिये मनुप्य देह को 
चनाया, जीव ने उस प्रभु को भी विसार दिया। जिस प्रभु को 
सत्ता से ही प्राणीमात्र अपना अपना व्यवहार कर रहे है. सूद 
जोग उस भ्रभु को नहीं देख सकते। वैसे अज्लानी लोग चेतन 
प्रभु को न जानकर अचेतन पत्थर आदि की पूजा करते हैं। सन्त 
तुकाराम आगे फिर लिखते हैँ :-- 
ज्याला टाऊिने फोड्ति, त्याच्या पुढ़े द्वाथ जोडिती । 
ज्यांच्या शोच कूप घडबिती, त्याला देव ठरबिति ॥ 
पुजा उपचार अर्पिती, अत्यादरे नमम्करिती । 
परीतो ऐके बोले न पाहे, मूढ़ त्यासी सानि ताहे ॥ 
अर्थात्‌ वे मूर्तिपूजक सूर्ति बनाते समय इस पण्थर को हथौढ़े 
से घढ़ते तथा फोड़ते हैं, फिर उसी मृर्ति के सामने हाथ जोड़ते 
हैं। जिस पत्थर को भगवान्‌ कह कर उसरोी पूजा उपचार 
करते हैं, उसके आगे बड़े आदर से द्वाथ जोड़ते हैं | कितने 
प्राश्वय की वात है कि वह पत्थर न तो सुनता है, न बोलता है 
और न देखता हे ऊिन्तु सूद लोग बसे ही परमेश्वर मान रहे हैं । 


( १४० ) 


सन्त तुफाराम ने मूर्तिपूजा की आधुनिकता का वर्णन निम्न 
शब्दों में किया है .-- 
दुगढ़ाचे देव पूर्वी नन्‍्हते जारु, जनहे अज्ञान माले जेन्हा। 
जनहे अज्ञानी दगढ़ा मानिले, गुरुसि त्यागले मूढ़ परे ॥ 

हे मनुष्यां ! तुम यह निश्चय समझो कि प्राचीन समय में 
पत्थरों के देव नहीं हुआ करते थे | जब लोग अज्ञानी बन गए उन 
अज्ञानी लोगों ने पत्थरों को मानना प्रारम्भ कर दिया और अपनी 
मूर्खता से सच्चे गुरु को त्याग दिया । पाँच चेतन मूर्तियों की 
पूजा ही सच्ची मूर्तिपूजा है। इसका उल्लेख उन्होंने निम्न शब्दों में 
किया है .-- 

माता पिता आचार्य अतिथि गुरु सचेतन मूर्ति । 

त्याला शरण तू जावसी, तरी च कल्याण पावसी ॥ 

है जीव ! माता, पिता, आचाये, अतिथि और गुरु यही 
पॉच चेतन मूर्तियों हैं | इनकी द्वी यदि तू शरण में जाण्गा तभी 
तेरा कल्याण होगा। सन्त तुफाराम अवतारबाद का भी निम्न 
शब्दों में खस्डन करते हैं .--- ह 

नादीं रूप नाहीं नाव नाहीं ठांव धराया । 
जेथे जाबे तेथे आह विट्ठत मायबह्िन ॥ 
अर्थात्‌ परमेश्वर ने न तो कोई रूप धारण किया, न ही कोई 

नाम रखाया ओर न कहीं जन्म लिया । वह मेरी सच्ची माता 
बद्दिन तो जहाँ जावे वहीं रम रही हैं | एक स्थान पर भगवान्‌ के 
गुर्णों का वर्णन करते हुए वह कहते हैं. :-- 

ऐसा चेतन निराकार ध्यासी कल्पिती आकार । 

परिपूर्ण अविनाश, त्यासी मानिती विनाश ॥ 

अब्यक्तासी व्यक्ति मानुनी करी स्थून भक्ति । 

तोचे मृढमति नर, व्यर्थ जन्म ले पामर ॥ 


हि] 


( १०१ ) 


मढ़ लोग ऐसे चेतन निराफार प्रभु के भो आकऊार कौ 
फल्पना करते है। श्रर्थात्‌ उस निराकार प्रभु का अवतार आदि 
मानकर उसे साफार बनाते हैं। और जो प्रभु सबसे परिपृ 
ओर अविनाशी है उसका भी नाश मानते हैं । उस अन्यक्त 
प्रभु को व्यक्ति मानकर उसके स्थूल आकार अर्थात्त्‌ मूर्ति आदि 
की पूजा करते हें। संध्षार में ऐसे लोग मृद ओर पामर हैं। 

उन्दोने न्यथ ही जन्म लिया है । 

छत्रपति शिवाजी के ससर्थ गुरु रामदास अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 
इासवोध में ईश्वर को सर्वान्तर्यामी समझ प्राणि-मात्र की 
सेवा करने और परमेश्वर के पवित्र नाम जप करने को ही 
ईश्वर की सच्ची भक्ति वताऊर आगे लिखते हैं. 

सहज सोडूनि सायास, हाचि कोणी एक दोप। 

आत्मा सोदूनि अनात्म्यास ध्यानी घरती ॥ 

परितो धरिता हि धस्ेना ध्यानि येती व्यक्ति नाना | 

उगेचि कष्टविदी मना कासा चीस करनी । 

मर्ति ध्यान धरिता सायासे, तेथे एफ चि एफ दिसे भार्सो 

नये तेचि भासे, विलक्षण ॥ 

अर्थोत्त्‌ मनुष्यों के अन्दर यहो भारी दोप है कि थे परमेश्वर 
के उपयुक्त सरल ध्यान को छोढ़ कर अनात्मा अर्थोौत्त्‌ जड 
मृति का ध्यान करने लग जाते है। किन्तु वास्तव में मूर्ति के 
द्वारा परसेश्वर का ध्यान कर दी नहीं पाते। क्‍योंकि मर्ति का 
भ्यान करते समय इनको अनेक प्रकार कौ मतियां दौखने 
लगती हैं. जो कि उपासक के मन को डढावाडोल कर ब्यर्थ ही 
में उसे उल्टा कष्ट देने का आारण बनती है। 

उपासक को झरट्टसाध्य मूर्ति का स्थान करते समय कुछ 
ओर का और है दीखने लग जाता दै। जिसका इसे समय 


हि. 


भान भी नहीं होना चादिए वह भी होने लगता दे जो कि उपासक 
के मन को चंचल ओर दुखी बना देता है । 
अवतारवाद के सम्बन्ध से उन्होंने अपने विचारों को निम्न 
शब्दों मे व्यक्त किया है :-- 
देवदास देहधारी कल्पिती, तेथे नाना विकल्प उठती । 


भागणे त्यागने विपत्ति, देह योगे ॥ 
( दास बोध दशक १४ समास ८ ) 


अथीत्‌ मूरविपृजकों के सन्मुख जद्दों अन्य बहुत सी कठि- 
नाइयाँ उपस्थित होती हैं, वहाँ उन्हे परमेश्वर को भी वेहघारी 
कल्पना करना पड़ता है। उस समय उनके सन में अनेक विचार 
उठने लगते हैं | यदि परमेश्वर ने देह धारण कौ द्वोगी तो देह 
योग के कारण वह भोग, त्याग ओर विपत्ति में भी फेंसा होगा । 
इसी दासबोध में एक स्थल पर लिखा है :-- 

धातु पाषाण मत्तिका, चित्रलेख काए्ट रेखा । 

तेथे देव कैचा मूर्खा, श्रान्ति पडलौ ॥ 

हे मूर्ख ! धातु पत्थर रिद्टी चित्र और काए में परमेश्वर 
कहों है ? तू भ्रम से उनकी पूजा में लगा है। 

सन्त ज्ञानेश्वर ने गीता के ऊपर “क्षानेश्वरी” ज्ञाम का 
महाराष्ट्र की “ओवी” नाम की कविता में भाष्य किया है जो कि 
बहुत ही प्रसिद्ध है। अन्य कई मापाओं में भी उसका अनुवाद 
हुआ है। उससें गीता के--/अवजानन्ति सां सूढा मालुपीं 
तनुमाश्ितम्‌” इस इल्लोफ का भाष्य करते समय मूर्तिपूजा आदि 
के सम्बन्ध में बडे सुन्दर भावों को दर्शाया दै। जिसके कुछ अ'श 
निम्न प्रकार हैं :-- 

जैसा कृत निश्चय वाया गेला, जेसा फोर्णी काँजी प्याला । 
मज परिणास पाहोला गला अमृताचां, तेसे स्थूलकारी नाशीचंते, 
भरवंसा चान्योनि चित्त | 


ही | 


(५५ 


) 
पाहती मज अ्रवि नाशात, तरी केचा दिसे। 
जैसे फोई कॉजी पीकर अस्त का फल प्राप्त करना चाहे 
उसी प्रकार जो नाशवान्‌ मूर्ति आदि स्थूल पदार्थों भे अपने चित्त 
के उन्हे ईश्वर समझ कर लगाते हैं. और उस अविनाशी इंश्वर 
को देखना चाहते हैँ, उनका प्रयास भी विफल ही जाता है । 
इसी प्रकार आगे अवतारवाद का खरडन करते हुए सन्त 
झ्ानेश्वर ने लिया है :-- 
गंव आफऊार एक पुद़ा देखती, तवं हवा देव येर भावें भजती । 
सगताचि विगडलिया टाकिती, नाही म्दणोनि | 
यह मृतिपूजर जब भी कोई पत्थर आदि का आफार सामने 
देखते हैं तभी यह परमेश्वर है, ऐसा समझ कर पूजा करने लगते 
& »ोर जब वदी अआकार किसी प्रकार से बिगढ़ जाता हूँ तो ये 
ईग्वर नहीं है ऐसा कह कर उसे फेंक देते हैं 


इसी भाति लिड्वायत सम्प्रदाय के सन्त वश्वेश्वर कहा 
फरते थे *--एक ईश्वर के सिवाय कोई दूसरा देवता नहीं है । 
छोड़ो | छोड़ो ! अन्य देवी देवताओं का विचार करना भी पाप 
है। एक परमेश्वर के सिवाय अन्य देवों का स्मरण करना व्यमि- 
चार है । एक ईश्वर द्वी दमारा पूछ्य दे । जब शरीर ही मन्दिर है 
तो दूसरे मन्दिर की आवश्यऊता क्‍या है ? कहीं कोई बर्तन देवता 
है, कहीं फीई बृत्ञ देवता है, फहीं गली से पडा हुआ पत्थर देवता 
है। मित्रो, देखो | इन असंन्‍्य देवताओं के कारण कहीं खड़े होने 
को स्थान नहीं रहा । मेरी बात पर विश्वास करो । देवता केबल 
एफ ही है, ओर वद्दी हमारा सबका परमेम्वर हूँ । 

दक्षिण भारत के रूदसे बढ़े योगियों में से एक शिवाक्रकि- 
वर हुए हैं। उन्होंने लिखा है :-- 


( १४४ ) 


नट्ट कल्लै देव मेन्स वालु पुष्प" सात्तिये, 
सुत्तिवन्दु मोन मोनेन्द सोल्ल मंत्र मेतडा | 
नट्ट कल्लम्‌ पेछुमो नाद नुल्लि रुक यिल्‌ , 
सुद्द सट्टि सटटुवम्‌ करिच्चुवें थरि युमी ॥ 
मंत्र पढ़ते हुए मूर्ति की परिक्रमा करने से क्या लाभ जब 
परमात्मा स्वयं हमारे अन्दर विद्यमान है ? जिस पात्र में हम 
भोजन पाते हैं वह पात्र उस भोजन का स्वाद नहीं जानता । 
जिस मूर्ति की मनुष्य ने स्थापना की है वह बोलती तक नहीं । 


दक्षिण भारत के एक तामिल आचार्य माणिक्कवाचकर ने 
मूर्तिपुजा का खण्डन करते हुए लिखा है :-- 


कल्लिलुम्‌ शेमिवलुमी इरुघान ए्न लुकण्णुतले । 

क्या ईश्वर जो आँख की पुतली की तरह प्रिय है, वह 
पत्थर अथवा धातु को अपना निवास स्थान बना सकता है ? 

मुसलमानो द्वारा मन्द्रों तथा मूर्तियों के निरन्तर विध्यंस 
के कारण न केवल विवेकी हिन्दू समाज अपितु जनसाधारण 
भी पोराणिक धर्म के वहु ईश्वरवाद एवं सूर्तिपूजा की निस्सारता 
का प्रत्यक्ष अनुभव करने लगा था । ऊपर दिये गए सर्न्तों के 
उद्धरण उस विचारधारा का जो उस समय देश में बढ रही थी, 
एक सुस्पष्ट प्रमाण है | इन सन्त मतो का भी उस समय देश पर 
अच्छा प्रभाव पड़ा। सिक्‍्खों के शाक्ति संग्रह और महद्दाराष्ट्र के 
तत्कालीन जत्कप में इनका अच्छा द्वाथ था । सम्भव है कि 
उस समय के दिन्दुओं का इतिहास कुछ भिन्न ग्रकार से ही 
लिखा जाता, ऊिन्तु एक हजार वर्ष के मुस्लिम अत्याचाररों से 
पददलित हिन्दू अभी भली प्रकार सेभलने भी न पाया था कि 
पश्चिम की योरुपीय जातियों का यहाँ पदापंण दो गया । 
उनकी कूटनीति ने हिन्दुओं की बिखरी हुई शक्ति को पुनः 
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सद्अठित होने का अवसर न दिया | कदाचित्‌ हिन्दुओं को अपने 
अवशेप पार्पो का फल अमो और भोगना था । 


एक बात यह भी थी ऊ्ि प्रायः यह समस्त सन्त, भक्त और 
मद्गात्मा उच्च फोटि के विद्वान न थे यह प्रायः न केवल प्राचीन 
वेदिक संस्कृत साहित्य से अनभिज्ञ थे अपितु इनमें से बहुत से तो 
संस्कृत भाषा भी नहीं जानते थे । इन्हे बेदिकफ एकेश्वरवाद ओर 
उपासना विधि का भी पूरा ज्ञान नहीं था। इनमे न महात्मा बुद्ध 
की सी तपस्या थी ओर न शद्दूर स्वामी जेसा पाण्डित्य था जो 
भारतीय विचारों को प्रभावित करता । अतः इनका प्रभाव 
सीमित ही रहा । किंतु फिर भी इन्दे)ने अपनी शक्ति और 
सामर्थ्यानुसार उस समय अच्छा सुधार कार्य किया | 


न (2 ००++> 
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मुस्लिम सत्ता के पतन और अंग्रेजी राज्य स्थापना के मध्य 
फिर इल देश में एक बार उथल्न-पुथल हुई । परन्तु शीत्र ही 
शान्ति स्थापित ही गई । अग्रजो द्वारा घामिक स्वतन्त्रता की 
घोषणा ने लगभग एक हजार वर्ष के पश्चात्‌ दिन्दुओ को छर्मे 
के विपय में पुनः सोचने-समझने का अवसर दिया । योरुपीय 
जातियों के आगमन के साथ-साथ ईसाई पादरियों का भी इस 
देश में पदापंण हुआ । मुगल मसम्नार्टों के समय में ही इन्होंने 
किसी-न-किसी रूप सें अपना प्रचार कार्य प्रारम्भ कर दिया था। 
इनका कार्यक्षेत्र आरम्म से दक्तिणीय तट पर स्थित प्रान्त ही थे 
श्र सवर्ण दिन्दुओं से पीढ़ित अरसवर्ण जातियाँ ही स्वमावतः 

उनके प्रभाव में आई'। 
अ'ग्रजों के राज्यारुद होते ही योरुप के अनेक ईसाई 
मिशनों ने समस्त भारत में अपने प्रचार-ऊेन्द्र स्थापित कर दिये। 
उन्‍्हूने स्थान-स्थान पर मिशन स्कूल खोले, और अ'ग्रेजी 
भाषा की शिक्षा के साथ ईसाई वर्म और पश्चिमी सभ्यता में 
यहाँ के युवर्कों को दीक्षित करना प्रारम्भ कर दिया । राज्य की 
ओर से ईसाई-वर्म-प्रचार में फोई सीधा सहयोग तो नहीं था, 
उिन्तु मिशन स्कूलों और अस्पतालों को राज्य की ओर से 
मुक्तहस्त से आर्थिक सद्दायता दी जाती थी । परिणामस्वरूप इन 
शिक्षणालयों द्वारा अप्रत्यक्त रुप से हिन्दू शिक्षित समाज धीरे 


( १४७ ) 


घीरे ईसाई धर्म से प्रसावित होने लगा । बहुत से युवक ईसाई हो 
गये और बहुत से ईसाई धर्म की विशेषता और हिन्दू धर्म, जो 
केवल पौराणिक रूढ़ियों का एक पिंजरमात्र था, की द्वेयता का 
अनुभव करते थे। पौराणिक घर्म का सबसे निवेश म्मस्थान 
मूर्तिपुजा द्वी इन पादरियों का प्रहार केन्द्र था। 

बड़ाल के सुप्रसिद्ध सुधारक राजा राममोहन रासे, ने इस थे 
नई आपत्ति का अनुभव किया और ब्रह्म सम्राज की स्थापना को) 
उन्‍्देंनि हिन्दू जाति को सृर्तिपूजा के अन्ध विश्वास से निरालने 
का भरसऊ प्रयत्त किया | राजा राससोहन राय अरबी, अंग्रेजी 
ओर संस्कृत के अच्छे परिडत थे । उन्दोंने अपने लेखों से मूतिपूजा 
फा विद्वत्तापुएं एवं युक्तियुक्त खण्डन किया है। उत्तके तत्संबंधी 
अनेफ उद्धरण न देकर हम केवल दो, पाठकों के अवलोकनार्थ 
चप्स्थित करते हैँ. -- 
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बहुत से विद्वान्‌ ब्राह्मण मूर्तिपूज की निस्सारता तथा 
प्ह्मोपासना की अधिक सद्भत और शुद्ध विधि से भली-मांति 
परिचित हैं परन्तु मूर्तिपूजा सम्बन्धी परिक्रियायें और उत्सव उनके 
लिये प्रत्येफ सुविधा और धन उपाजन के साधन प्रस्तुत करते हैं । 
अत्तः ये न केवल मतिप्रजा पर फ्िये गए समस्त ओआज्षेपों का 
समाधान करने के लिये सदा तत्पर रहते हैं अपितु उसके 
प्रचार ओर प्रोत्साहन में अपनी सारी शक्ति लगा देते हैं । 
इस काय सिद्धि के निमित्त वे धर्म-शास्त्रो को भी स्व साधारण 
से छिपाये सपने का प्रयत्न करते हैँ | इनके अलनुगामी भी 
उन नेताओं में अन्ध श्रद्ा रखते है । वे इस विचार में ही 
परम सन्‍्तोप का श्नुभव करते हैं कि उन जैसे ही प्राणी में जो 
जन्म, श्राकृति ओर गुणों मे उनके ही तुल्य है, ठेवी शक्ति 
का निवास दे ओर स्थभावत' उस पूजा विधि मे ही सन्तुष्ट रहते 
जो केबल उनकी ऐेन्द्रिफ सुब्र की उपलब्धि मे सहायक है । 
उन्हें इस बात की चिन्ता नहीं कि उक्त विधि नेतिक सिद्धांतों के 
हिये घातक शरीर अनेऊ प्रकार की रूढ़ियों और अन्यविश्वास 
की जननी है । राजा राममोहन राय अपनी आरस्मकथा में एक 
स्थान पर लिसते हैं :-- 
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“मैंने अपने समस्त विवादों में जाह्मण धर्म का विरोध नहों 
किया, अपितु उसके विपरीत यह सिद्द करने का प्रयत्न किया 
कि जाह्मण धर्म की मूर्तिपूजा, उनके पूर्वजो, प्राचीन वर्भ अन्य 
एवं उन ग्रमाणा के विपरीत है, जिन्हें वे अपने लिये मान्य और 
आदरणीय सममत्ते हैं।” 


राजा राममोहन राय के पश्चात्‌ ब्रद्मसमाज ओर उसके 
नेताओं ने वच्नाल प्रान्त में अच्छा सुधार कार्य किया। परन्तु 
राजा रामसाहन राय के उत्तराधिकारी ब्रह्मससमाज़ के नेता नव 
आगच्तुक इंसाई धर्म और पाश्वात्य सम्बता के प्रभाव से न 
चच सके। फल्त ब्रह्मसमाज विशुद्ध भारतीय संत्कृति का 
पोषक न रहकर पाश्चात्य सभ्यता के प्रवाह मे चंद गया और 
चह बन्नाल से आगे न बढ़ सका ! 

हासान्य गोविन्द रानाडे के प्रार्थना समाज ने भी महाराष्ट्र 

में भूर्तिपुजा के विरुद्ध अ्रशंसनोय काये किया किन्तु उसकी 
दशा भी बहुत कुद्ध ब्रह्म समाज की सी ही होकर रह गई। 

वह भी बम्पई प्रान्त के अ््नोजी शिक्षित समुदाय तक 
सीमित रहा और आज उसऊा साम भी सुनने मे नहीं आता। 
मरद्म समाज, प्रार्थना समाज दोनों ने ही हिन्दू युवकों को ईसाई 
धर्म के बढते हुए प्रभाव से रक्षा करने में सराहमीय कार्य फ्रिया। 
हा लिये दिन्दू जाति, इन दोनो मद्दापुरुषों को सदा आमभारी 
रहगा | 


(महक 


दीऊ इसी समय जब देश धामिक तथा सामाजिक क्रॉति 
फे तट पर खड़ा था और ईसाई धर्म पाश्चात्य देशों की संरक्षता 
में यदाँ अपने पेर फैला रहा था, एक तीसरे महापुरुष ने स्वामी 
दयानन्द के ऊप से पदापण फिया | इस सद्वान्‌ सुधारक में अन्य 
सन्त ओर महास्माओं से जिनका कि हमने ऊपर उल्लेख किया दे 
कई विशेषताएं थीं | वह विशुद्ध भारतीय संस्क्रति का उपासक 
था। उसकी समस्त शिक्षा-दीक्षा प्राचीन भारतीय शेंल्ी पर 

स्कृत भाषा द्वारा हुई थी और उसके समस्त विचार भारतीय 
संस्कृति से 'ओओत-प्रोत थे। 

स्वामी दयानन्द को फ्रिस प्रकार बोध हुआ, यह भी हमारे 
प्रतिपाद्य विषय से गहरा सम्बन्ध रखता है। उस समय 
दयानन्द की अवस्था केवल १३ वे की थी । वद अपने पिता के 
यथा एक शिवालय से शिवरात्रि का जागरण कर रह थे। पिता 
तो निद्रा के चशीभूत होकर सोगये फिन्तु दयानन्द्‌ जागते 
रहे । वहाँ जो घटना घटी उसका वर्णन स्वय स्वामी दयानन्द 
के ही शब्दों मे सुनिये:-- 

“जब में मन्दिर में इस प्रकार अकेला जाग रहा था तो 
घटना उपस्थित हुई। क़ई चूदे बाहर निकल कर महादेव की 
पिण्डी के ऊपर दौड़ने लगे । और बीच बीच में मद्ादेव पर 
जो चावल चढाये गये थे उन्हे भक्षण करने लगे। में जागृत 
रह फर चूहों के इस काय फो देखने लगा । देखते देखते मेरे 
मन में आ्राया ऊिये क्‍या है? जिस मद्दादेव की शान्त पवित्र 

ति की कथा, जिस मद्यादेब के प्रचण्ड वाशुपतास्त्र की कथा 

जिस महादेव के विशाल बृपारोहण की कथा गत दिवस 
धप्रत के बृतान्त में सुनी थी, क्‍या वह महादेव वास्तव में 
६ं? इस प्रफार में चिन्ता से विचलित हो उठा 


( १६१ ) 


मैंने सोचा कि यदि यथार्थ में यह वही प्रवल प्रतापी, दुर्दोन्‍्त 
द्ेत्यद्लनफ़ारी मद्दाठेव है तो यह अपने शरीर पर से इन 
थोड से चह्टां फी ज्यों विताड़ित नहीं कर सकता ९ इस प्रकार 
बहुत देर तक चिन्ता-ल्लोत में पड़कर मेरा मस्तिष्क घूमने लगा, 
में आप हो अपने से पूछने लगा क्लि जो चलते-फिरते 
खाते-पीते हैं, हाथ में त्रिशूल धारण करते हैं, डमरू बजाते हैं, 
ओर मनुप्यो को शाप दे सकते हैं, क्ष्या यह बद्दी ब्पारूढ़ 
देवता हैं जो मेरे सामने उपस्थित हैं १”? 

उपयु क्त घटना ने इस वालऊ के मूतिपूजा के विश्वास को 
हिला दिया । उन्होंने अपने पिता को जगाऊर उनसे इस 
शह्ा का समाधान चाहा । परन्तु संतोषजनक उत्तर न मिलने 
पर वह उसी समय घर लौट आये, ओर ब्रत भन्न' करके 
भोजन कर लिया। इस साधारण घटना का अन्त यहीं नहीं 
होगया, इसने सच्चे शिव को जानने और उसका साजक्षात्‌ 
करने की लालसा को द्यानन्द से जागृत कर दिया। ओर 
उन्होंने अपने समस्त जीवन को इसी खोज में लगा ब्या। 

एक दूसरी घटता ने उनमे महात्मा बुद्ध की भाँति बेराग्य 
की भावना उत्पन्न करदी, जिसने उन्हे संसार से ही विरक्त 
कर दिया । उनकी वहिन ओर चाचा की जिन्हें वह वहत 
प्रेम करते थे मृत्य होगई। दयानन्द कहते है---“मेंने सोचा 
कि संसार फी सभी वम्तुए' अस्थायी और चश्ल हैं, तब्र ऐसी 
वस्तु फोन है जिसके लिये संसार में रह कर सांसारिक लोगों 
के समान जीवन यापन करू” उन्होंने ऐसा ही किया, जब 
डनकी अवस्था २०-२१ वर्ष की थी ठीक उस समय जब उनके 
पिता उन्हें विद्ाह वन्धन में बाधना चाहते थे, द्यानन्द ने 
सदा के लिये ग्रह का परित्याग कर दिया, और अपने शेप 
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जीवन को विद्याभ्यास, योग साधन, समाज सुधांर और 
परोपफार में ज्गा दिया। उन्होंने विद्यानो और योगियो की 
खोज में भारत के कोने कोने को छान डाजल्ा। जहाँ भी वह 
फ्रिसी थगी श्रथवा विद्वान्‌ की उपस्थिति की सूचना पाते बह 
वहीं पहुँचते। इस अन्वेषण से उन्होंने भयायकर वनों, पहाढ़ों 
की कन्दराओं ओर हिमाच्छादित शिखरों की अनेक बार यात्रा 
फी | लगभग १२, १३ बर्ष के तप और स्वाध्याय के परचात्‌ 
द्यानन्द का मथुरा के अ्रद्वितीय विद्वान नेत्रद्दीन दूरडी स्वामी 
बिरजानन्द से साक्षात्‌ हुआ । विरजानन्द उस समय अपनी 
विद्या के लिये समस्त उत्तरी भारत में व्याकरण सूर्य” के 
नाम से प्रसिद्द थे । जन्मान्ध होते हुए भी उनको अनेक शास्त्र 
कण्ठ थे। जिस श्लोफ को एक बार सुन लेते थे उन्हें विस्मृत 
नहीं होता था। मथुरा मे स्वामी विरजानन्द की एफ संस्कृत 
पाठशाला थी, दयानन्द ने यदीं रहफर तीन बे तक वबेद- 
वेदाज्न तथा पअनेक शास्त्रों का अध्ययन किया। और अन्त में 
दृण्डी विरजानन्द से गुरुदीज्ञा लेकर अपनी शिक्षा समाप्त 
की । दयानन्द की अवस्था उस समय क्गभग ३२६ की थी । 
यदि दयानद का दण्डी विरजानंद से साक्षातन होता तो 
सम्मव था कि बह अपने शेप जीवन को योगाभ्यास और 
तपरचर्या में लगा देते। फिन्तु इसने दयानंद के जीवनम्रवा६्‌ 
की ही वदल दिया | गुन्दक्षिणा में दयानन्द से दरडी स्वामी 
ने यह एक विलक्षण प्रतिज्ञा चाही कि वद 'शअपना समस्त 
जीवन आप प्रस्थों की महिमा स्थापित करने ओर अनापं ग्र'थों 
फा खंडन फरने में ल्गादें | विरजानन्द अनाये पीराणिऊ 
मतों के घोर विरोधी थे। जित्ु चन्नुब्िहीन होने के कारण वेद- 
प्रतिपादित प्राचीन आर्य धर्म का प्रचार करने में स्वयं अ्रसमथ॑ 
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थे। अब उन्हे दयानन्द के रूप में एफ ऐसा शिष्य मिल गया 
जिसके द्वारा वह अपनी इच्छापूर्ति कर सऊते थे । दयानन्द ने 
उनकी आज्ञा के सन्मुख अपना शिर झुका दिया और जीवन के 
अन्तिम क्षण तक उसे निभाया | 


द्यानन्द्‌ ने अपनी प्रगाद विद्या और तपोवल से पंजाब 
से बम्बई तक और काठियावाढ़ से वद्भाल तक समस्त भारतवर्ष 
फो हिला दिया | दयानन्द जहाँ कद्दीं गया उसने बहों के विद्वार्नो 
को वेदों से मूर्तिपूजा सिद्ध करने के लिये आह्वान किया। 
उसने घूम-धुम कर समस्त देश में सहस्नों व्याज्यान दिये और 
सेकड़ों शास्त्र किये। दयानन्द की व्यास्यान शेली इतनी 
प्रभावोत्यादक और हृदयम्राही थी कि ओ्रोतागण मन्‍्त्रमु्ध हो 
जाते थे। उसका अकाटय तक विपक्ती को नतमत्तक कर देता 
था। दयानन्द्‌ के तक ओर शास्त्राथ से घबराकर विरोधियों 
ने यहाँ तक कहना आरम्भ कर दिया कि दयानन्द को 
सिद्धि प्राप्त है। उसके सन्मुख जाकर फोई जय-लाभ नहीं 
कर सकता । 


स्वामी दयानंद ने मूर्विपूजा पर अनेक शास्त्राथ ऊिये और 
संस्कृत विद्या के गद काशी को अपने विद्या बल और वाग्मिता से 
अनेक वार दिला दिया । विपक्षी या तो सन्मुख ही नहीं आते थे 
ओर यदि आते थे तो पराम्त होकर शास्त्राथ को विलांजलि दे 
उद्दण्ठता और असभ्य व्यवहार पर उतारू हो जाते थे। किन्तु ऐसे 
भी अनेक अवसर आये जब सप्यान्वेपी विपक्षी ने अपनी पराजय 
स्वीफार करली । 


एक अति विद्वान्‌ परिढत ने यह प्रतिक्ला करके स्वामी 
दयानंद से मूर्तिपूजा पर शास्त्राथ किया कि या घो चुद 
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दयानंद को परास्त करके उनके हाथों अपनी मूर्ति को भोग 
लगवा देगा या स्वयं पराजित होकर उनया मत ग्रहण कर 
लेगा। कई दिन तऊ शास्त्रार्थ होता रहा । अ'त में परिडत 
ने अपनी पराजय स्वीफार करली और मूर्तियों को गद्ला 
में वहा दिया । स्वामी द्यानद के मूर्तिपूजा-खण्डन से 
प्रभावित होकर अनेक स्थानों पर लोगों ने अपनी अपनी 
देव मूर्तियों को गद्ढला में प्रवाहित कर ढिया । स्वामी दयानंद 
को अनेक प्रलोभन दिये गये कि यदि बह मूर्तिपूजा का 
खण्डन न करें तो उनको अमुक मठ की गही दे दी 
जायगी अथवा उनको समस्त हिन्दू जनता अपना सर्वमान्य 
नेता स्वीकार कर लेगी। उझितु उनका सदा यही उत्तर 
रहा फ्रि, “में तुम्हारी इच्छा-पूर्ति करूँ श्रथवा ईश्वरीय 
आज्षा का पालन ?? उन पर अनेक वार आक्रमण किये गये, 
कई बार विप दिया गया, बहुत प्रकार की धसमक्रियोँ दी गडे' 
किंतु उच्द्ीने मूर्ति-पूजा के खंडन में कोई समभीता नहीं 
क्िया। पादरी के० जे० लूऊ़स ने जिसने स्वामी द्यानद के 
व्याग्यान सन्‌ १८७७ $० से फरुखाबाद से सुने थे ओर उन 
से भेंट भी की थी, बतलाया कि “बह मूर्ति-पूजा के विरुद्ध 
इतने वल, इतले स्पष्ट और विश्वास के साथ बोलते थे कि 
मुझे फरुसाबाद की जनता की ओर से उनका हार्दिक स्वागत 
डिये जाने पर आश्चर्य हुआ । मुझे उनका यह कथन स्मरण है 
फ्रि जब मेने उनसे कहा कि यदि आपको तोप के मुँह पर रख 
कर 'आआपसे कद्दा जाय कि यदि तुम मूर्ति को मस्तक न झ्ुकाशओगे 
तो तुमको तोप से उदा दिया जायगा. तो शआप क्या कहदेगे ? 
स्वामी ने उत्तर दिया था हरि में कहेँगा फक्रि उद़ा दो ? 
दयानंद इनने निर्भक थे कि झरने मन्िरों में ठहरते हुए 
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भी वह वहीं मूर्तिपूजा की कड़ी आलोचना करते थे । 

स्वामी दयानंद का निश्चित मत था कि मूर्तिपूजा आये 
जाति की समस्त घुटियों का केन्द्र हे और वह कभी वेद शास्त्र 
प्रतिपादित नहीं है। अपने अमर ग्रन्थ सत्यायत्रकाश से उन्होंने 
मूर्तिपूजा पर अपने विचार इस प्रकार प्रकट किये हैं :-- 

(१) जब परमेश्वर सर्वत्र व्यापक दे तो किसी एक वस्तु में 
परमेश्वर की भावना करना, अन्यत्र न करना, यह एक ऐसी 
वात है फ्रि जैसे चक्रवर्ती राजा को एक राज्य की सत्ता से 
छुड्टा कर एक छोटी सी मं।पढ़ी का स्वामी सानना। देखो ! 

हू एक कितना वडा अपमान दे। बेसा तुम परमेश्वर का भी 
अपमान करते हो । 


(२) जब व्यापक मानते हो, तो वाटिका से पुष्प-पत्र तोड़ 
कर क्यों चढ़ाते हो ? चंदन घिसफर क्यों लगाते हो ? धघृप को 
जलाकर क्यों उेते हो? घंटा, घडियाल, फॉज, पञावर्जों को लकड़ी 
से कूटना-पीटना क्यों करते दो ? बह तुम्हारे शिए में है उसे क्यो 
नमाते हो ? अन्न जलादि से है फिर क्यों नेवेद्य धरते हो ? जल 
मे है, स्तान क्यों कराते हो ? क्योंकि सब पढार्थों में परमात्मा 
व्यापक है और तुम व्यापक फी उपासना करते हो या व्याप्य की, 
जो ज्यापफ की करते हो तो पापाण, लकड़ी आदि पर चंदन 
पु्पादि क्‍यों चढ़ाते हो, और व्याप्य फी करते हो तो, “दम ईश्वर 
की पूजा करते है”, ऐसा मूठ क्‍यों बोलते,हो १ “हम पापाग के 
पुजारी हैं,” ऐसा सत्य क्यों नहीं बोलते ? 

(सत्यायप्रफाश, समुल्लास १९)। 
एऊ दूसरे स्वल पर मूर्तिपूजा के दोपों को उन्होंने निम्न 
पफार गिनाया है :-- | 
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(१) साकार में सन स्थिए कभी नहीं हो सकता, फ्र्याक्ति 
उसको मन झट ग्रहण करके उसी के एक-एक अऋअवयब में 
घूमता ओर दूसरे मे दौड़ जाता है। ओर निराकार परमात्मा 
फे ग्रहण में यावत्‌ सामर्थ्य मन अत्यन्त दौढ़ता है तो भी अन्त 
नहीं पाता | निरवयव होने से चंचल भी नहीं रहता, ऊफिन्तु 
उसी गुण कर्म स्वभाव का विचार करता-करता, आनन्द में 
मग्न होकर स्थिर द्ोजाता है, और साकार में होता तो सब 
जगत्‌ का मन स्थिर हो जाता क्योकि, जगतू में भनुष्य, स्त्री, 
पुत्र, धन, मित्र आदि साकार में फेंसा रहता है, परन्तु किसी 
में मन स्थिर नहीं होता जब तऊ निराफार में न लगावें, क्‍योंकि 
निरवयव होने से उसमे मन स्थिर हो जाता दे । इसलिए 
मूर्तिपूजा करना अरधर्म हे (२) उसमें करोड़ों रुपये मन्दिरों 
में व्यय करके द्रिद्र होते हैं और उसमें प्रमाद होता है | (३) 
स्त्री-पुरुषों का मन्दिरों में मेला होने से वयभिचार, लडाई-बखेड़ा 
श्र रोगादि उत्पन्न होते हैं। (४) उसी को धर्म, अर्थ, कास 
ओर मुक्ति का साधन मानकर पुरुपा् रहित ट्ोकर मनुष्य 
जन्‍म व्यथ गमाता है। (५) नाना प्रऊफार फी विरुद्ध स्वरूप 
नास घरित्र युक्त मूर्तियां के पुजारियों का ऐक्यमत नष्ट होकर 
विरुद्ध मत में चलकर आपस में फूट बढ़ा फर देश का नाश 
फरते हैं (६) उसी के भरोसे मे शत्रु का पराजय ओर श्वपना 
विजय मान बेटे रहते हैं| उनका पराजय होकर राज्य स्वात॑त्र्य 
ओर घन का सुग्ब उनके शब्रुओ के स्वायीन होता है और 
आप पराधीन भटियारे के टट्ट, और छुम्दार फे गददे फे समान 
शत्रुओं के वश में धोकर 'अनेक विध दुस पाते हूँ। (७) जब 
फोई किसी को कद्दे कि हम तेरे बेंठने फे आसन व नाम पर 
दत्वर घरें तो जैसे वह उस पर क्रोधित होफर मारता था गाली 


( १६७ ) 


देता है, बेसे ही जो परमेश्वर के उपासना के स्थान, हृदय और 
नाम पर पापाणादि मूर्तियां धरते है, उन दुष्ट बुद्धि वालों का 
सस्यानाश परमेश्वर क्यों न करे । (८) श्रान्त दोकर सन्दिर 
मन्दिर देश देशान्तर से घूमते-घूमते दुःख पाते, धर्म संसार और 
परमार्थ का काम नष्ट करते, चोरादि से पीड़ित होते, ठगों से 
ठगाते रहते हैं। (६) दुट पुजारियों को धन देते हैं वे उस धन 
फो वेश्या, परस्त्री गसन, मद्य, मांसाहार, लढ़ाई-बखेड़ों से व्यय 
करते हैं. जिससे दाता का सुख का मूल नष्ट द्वोकर दुःख होता 
है। (६०) माता-पिता आदि साननीयों का अपमान कर पापाणादि 
मूर्तियों का सान करके कृतघ्न हो जाते हैं (११) उन मूर्तियों 
फो कोई तोड डालता वा चोर ले जाता है तव हा हा करके रोते 
रहते हैँ । (१२) पुजारी परल्त्री के संग और पुजारिन पर पुरुर्षो 
के संग से प्रायः दूषित होकर स्त्री पुरुष के प्रेम के आनन्द फो 
हाथ से खो बैठते हैं। (१३) स््रामी सेवक की शआज्ञापालन 
यथावत्‌ न होने से परुपर विरुद्ठभाव होकर नप्ठ-श्रष्ट हो 
जाते हैं। (१४) जड़ का ध्यान करने वाले का आत्मा भी जड़- 
चुद्धि हो जाता है क्योंकि ध्येय का जड़त्व धर्म अन्तःजरण द्वारा 
आत्मा में अवश्य आता है। (१४५) परमेरवर ने सुगन्धियुक्त पुष्पादि 
पदार्थ वायु जल के दुर्गन्‍्ध निवारण और आरोग्यता के लिए 
बनाये हैं, ज्नफ़ो पुजारी जी तोड़ तोड़ कर, न जाने उन पुप्पों 
फी कितने दिन तक सुगन्धि आऊाश में चढ़कर वायु जल की 
शुद्धि करता है और पूर्ण सुगन्धि के समय तक उसका सुगन्ध होता 
उसका नाश सध्य में दी कर देने हैं। पुप्णादि कीच के साथ मिल 
सद्कर उलटा दुर्गन्‍्ध उतपन्न करते हैं! वया परमात्मा ने पत्थर पर 
चढ़ाने के लिए पुष्णदि सुगन्धयुक्त पदार्थ रचे हैं (१६) पत्थर 
पर चढ़ हुए पुष्प चंदन और अ्रक्तत आदि सबका जल और 


( श&्ष्ण ) 


मृत्तिफा के सयोग होने से मोरी वा कुड में आऊर सडके 
इतना उस से दुगंन्ध आकाश में चढता है फि जितना मनुष्य 
के मल का और सहस्त्रों जीव उसमें पडुते उसी में मरते और 
सडते हैं। ऐसे ऐसे अनेऊ मृतर्पिजा के करने में दोष आते 
हैँ । इसलिये सर्वथा पापाणादि की मूर्तिपूजा सज्जन लोगों को 
यक्तत्य है। ओर जिन्होंने पापाणमय मूर्ति की पूजा की है 


करते हैं, और बरेंगे, बे पूर्वोक्त दोषों से न बच, न बचते हैं 
ओर न बचेंगे । 
सम्भव द्वे कि उपयुक्त सूची को देखकर छुछ पाठक 


स्वामी दयानन्द पर अध्युक्ति का दोपारोपण करें। परन्तु 
जिन्हें बढ़े बडे तीर्थ स्थानों और उनके देव मन्दिरों की 
आंतरिक अवस्था का परिज्षान है, वे ऐसा कभी न करेंगे । 
स्वामी दयानन्द ने इस ठेश के मठ मन्दिरों की आंतरिक 
अवस्था की अपनी आंखो देखा था, अतः मूर्तिपूजा से होने 
वाली जिन हानिया को उन्होंने यहाँ गिनाया है उनमें कोई 
अत्युक्ति नहीं है! स्वामी जीन मूर्तिपूजा के विरुद्द इतना 
कहा ओर लिखा दे क्रियदि हम उनका सग्रह करने लगेंतो 
एक म्वतत्र मन्‍्थ की रचना हो सकती है, इसलिये हम विस्तार 
भय से अधिक उद्धरण न देकर पाठकों ले प्रार्थना फरंगेकि 
जो इस सम्बन्ध में जानना चाहे वे स्वामी दयानन्द द्वारा 
ग्वरचित ग्रन्थ “सायार्थप्रकाश, ऋे्वेदादि भाष्य भूमिका! 
में देने ; उनके अनेक जीवन बृतान्तों से भी इस विपय पर 


पर्याप्र प्रकाश मिल सऊता है। 
इस देश से स्थामी दयानन्द से प्रवे फिसी भी झाचारय॑ ने 


मतिपूजा के विरुद्ध इतने खुले ढग से कभी श्रान्दोलन नहीं 
हिया | और न उससे होने वाली हानियों को इतने स्पष्ट रूप में 
सर्वसाधारण के सन्मुस रखने का प्रयत्न किया । शंकर और 


( १६६ ) 


उन्तके पश्चात्त्‌ अनेक सन्त महात्माओं ने भी सूर्तिपूजा का खंडन 
किया किंतु उनमें वह चल ओर निर्माकता न थी जिसे हम 
स्वामी दयानन्दर में ठेखते हैं । सम्भवतः उन्होंने मृतिपृजा के 
चिनाशकारी परिणामों पर भली भांति दृष्टिपात नहीं फिया और 
उसे केबल एक पूजा-सेद समझ कर पाप नहीं समझा। परिणास- 
स्वरूप उनके स्वरगारोहण के पश्चात्‌ उनके अनुगामियों ने या तो 
मूर्तिपुजा से समझता कर लिया या स्वयं उसे किसी न किसी 
रूप से अपना लिया ) 

अशिक्षित हिन्दू आज भी मूर्तिपूजा के उसी प्रप॑च सें 
उलमा हुआ है। सुशिक्षित समाज उससे उदासीन है) उनकी 
दृष्टि में थदि फोई मूर्तिपूजा करता दूँ तो कोई हानि नहीं, यदि 
नहीं करता तो कोई पाप नहीं । यदि किसी मंदिर में पहुँच गये 
अथवा उसके द्वार पर होकर निकले तो मूर्ति को शिर कुझा दिया | 
अन्यथा सूर्तिपूजा से इनका न कोई विशेष सम्पके दे और ले 
उसमें इनको कोई विशेष श्रात्था है। यदि किसी मूर्तिपूजक ने 
मूर्ति को ईखर के ध्यान का एक साधन सिद्ध करना चाद्दा तो 
उसकी हा में हों मिलादी और किसी ने उसके विरुद्ध कुछ कहा 

उसे भी स्वीकार कर लिया ) 

“धर्म किसी जाति वा देश के उत्थान पतन का अधान फारण 
हैं! यह एक सार्वभीम सिद्धांत है जिसे आज या फल सभी को 
मानना पडेगा । जो लोग पश्चिमी सभ्यता के भौतिक प्रवाह में 
चह्दे जा रहे हैं, वे भुलते हूँ। धार्मिक उत्थान के कारण ही यह 
देश संसार का शिर्मोर था ओर घारमिक पतन ने ही अआाज 
इसको अधोमति के गत में ला डाला है | 

स्वामी दयानन आरयंजाति को इस 'धोगति से बाहर 
निकालना चाहते थे | मूतिपूजा, आर्य जाति के पतन का एक 
मूल फारण है, इस तत्व को स्वामी दयानद ने सली प्रकार 


( १७० ) 


संभम, लिया था । शिवरात्रि का बोध मानो पह सिद्ध करता दै 
कि उनका जन्म ही भूर्तिपूजा के विरुद्ध प्रचार करने के लिये हुआ 
था। संसार का प्रत्येक महापुरुष अपना एक विशेष संदेश रखता 
है | स्वामी दयानंद का, हमारे विचार में यही एक संदेश था ) 
स्वामी दयाननद द्वारा स्थापित आये समाज, इस समय 
हमारे देश में एक ऐसी जीवित जाग्रृत संस्था है जो मूर्तिपूजा के 
विरुद्न प्रशंसनीय काये करती रही है । किंतु उसमें भी कुछ समय 
से साम्प्रदायिक सहिष्णुता तथा राष्ट्रिय एकता के नाम पर 
खरडनात्मऊ प्रवृति को रोकने को भावना बढती जा रही है । 
मूर्तिपूजा के विरुद्ध अब उसकी बेदी से कुछ अधिक नहीं कहा 
जाता । उधर सूर्तिपुजा-पोषक प्रगति अभी अपना कार्य कर ही 
रही है| ऐसी अवस्था में आयेसमाज की शिथिक्ष मनोवृत्ति देश 
ओर जाति के लिये घातक ही सिद्ध होगी। यदि्‌ सहिष्णुता के 
नाम पर समभौता करने की भूल की गई तो आयंसमाज भी 
अन्य सम्प्रदायों की भांति “हिन्दू धर्म” कही जाने वाली अस्त- 
व्यस्त विचारधारा सें सदा के लिये बिलीन हो जायगा। 
महात्मा गाधी इस युग के एक अन्य महापुरुष हैं| उनका 
कार्यक्षेत्र मुख्यत. इस देश की राजनीति रहा, परन्तु फिर भी वह 
संमय-समय पर अपने धार्मिक विचार व्यक्त करते रहते थे। इस: 
देश के, अनेक संत-महास्माओं के विचारों से महात्मा जी के 
विचार बहुत:कुछ प्रभावित थे और ऐसा प्रतीत होता है कि उन्हें 
प्राचीन बेदिर्क साहित्य के अध्ययन का विशेष अवसर नहीं 
मिला | उनको अपना संस्कृत भाषा का अल्पकज्ञान सदा खटकता 
रहा, इस तथ्य ' का उन्होंने अपनी आत्मकथा. में दुःख के साथ- 
उल्लेख किया है 4 सम्भवत इसी कारण उनके धार्मिक विचार 


2» तक 


प्राय, अनिश्चित और अस्थिर थे । 


(७१: 


महात्मा गांधी की विचार-वारा बहुत से संत्तों की भांति, 
“सब ही धर्म ईश्वर-प्राप्ति के साथन हैं और ठीक हैं? रही । अत- 
एवं उन्होंने कभी किसी विवादास्यद् धार्मिक विषय पर अपनी 
निर्मोक सम्मति नहीं दी । इस विचार धारा का अनुयाबी दे भी 
नहीं सकता । इस विचार ने हिन्दू-लाति के जीवन पर एक घातऊ 
प्रभाव डाला है । जब संसार के साधारण धर्स अपने प्रचार की 
प्रगति से महान्‌ शक्तिशाली वन गये, हिंदू धर्म (वैदिक घर्म) केवल 
कूपमंद्क ही रहा और वह अपने अमर संदेश को दूसरे देशों तक 
न पहुँचा सका | वौद्धकाल तक यहाँ के प्रचारक अपने घर्म, संस्कृति 
ओर सभ्यता की दुन्दुभी विश्व में बजाते रहें । उन्होंने विश्व को 
आर्य बनाने की वैदिक लोकोक्ति को नहीं मुलाया था | 
महात्मा जी स्वयं मूर्तिपुजक नहीं थे और न उनका उस पर 
विश्वास था, परंतु वह उसे पाप नहीं समझते थे । जेसा कि हम 
पूर्व लिख चुके हैं, उनके धार्मिक विचार अस्थिर थे और समय 
समय पर बदलते भी रहते थे । इसे उन्होंने अपने चक्तत्यों और 
लेखों में स्वय स्वीकार किया हैं । सूर्तिपुजा पर उन्होंने अपनी जो 
अन्तिम सम्मति प्रकट की है, हम अधिक न लिखकर उसे ही 
लिख देना पर्याप्त समभते हैं | वह लिखते हैं :--- ह 


#एक भाई ने मुझे अखवार की एक कतरन भेजी है। उसमें 
खबर है कि मेरे नाम का एक मदिर बनवाया गया हैत। और 
उसमें मेरी मूर्ति की पूजा की जाती है। इसे मैं मूर्तिपूजा “का 
चेढड़ा रूप सममता हूँ। जिंसने यह मंदिर वनवाया है, - उसने 
अपने पैसे चस्वाद झिये हैं, गांव के भोले लोगों को गत्नत रास्ता 
दिखाया, और मेरे जीवन का गलत खाका खींच कर भेरा 
अपसान किया । इससे सूतिपूजा का अर्थ सिद्ध नहीं होता, उलटे 
अनये होता दै | अपने गुजारे के लिये या स्व॒राज्य के लिए यज्ञ 


५ (छत ) 


के रूप में कातना ही मेरे विचार से सच्ची पूजा है | तोते की 
तरह गीता के पारायण करने के बदले उसके उपदेशानुसार 
आचरण करना सच्ची गीता-पूजा दे । गीतापाठ भी उसी हदू तक 
मुनासिच समझा जायगा जिस हृद्‌ तक वह गीता के उपदेश के 
अनुसार.आचरण करने में मददगार हो । मनुष्य की कमजोरी 
का नहीं, बल्कि उसके गुणों का अनुकरण ही उसकी सच्ची पूजा है 
जिन्दा आदमी की मूर्ति बनाकर उसकी पूजा करने से हम हिंदू 
धर्म को पतन की आखिरी सीमा तक पहुँचा देते हैं। ..सच तो 
यह है कि अकेला ईश्वर हीं मनुष्य के हृदय को जानता दै। इस- 
लिये किसी जिंदा या मरे हुए आदमी को पूजने के बदले, जो 
पूर्ण है और सत्य स्वरूप है, उस ईश्वर को पूजने ओर उसी का 
भजन करने में सुरक्षिवता है | यहाँ यहू ख्याल जरूर उठ सकता है 
कि फोटो रखना भी पूजा का एक प्रकार है या नहीं ? फोटो रखने 
का रित्राज भी खर्चीला तो है मगर उसे निर्दोष सममक्र में 
उसको अब तऊ बरदाश्त करता आया हूँ। अगर उसकी वजह से 
मैं प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष रीति से मूर्तिपूजा को तनिक भी बढ़ावा 
देता हूँ तो उसे हास्यास्पद और हानिकारक सममक्कर छोड़ दूं गा। 
मंदिर के मालिक मूर्ति को हटाकर उस मकान में खादी का केन्द्र 
खोलें तो वह सब तरह इष्ट होगा और फिलहाल जो पाप यह कर 
रहे हैं उससे बच जायेंगे । उस मकान में गरीब लोग मजदूरी के 
लिए धुनें और कार्तें, दूसरे यक्ष के लिये घुर्नें और कातें । सघ॑ 
'खादी पहिनने लगें | यही गीता का कर्मयोग है । जीवन सें इसका 
'आचरण करने से गीता की और मेरी सक्नी पूजा की जा सकेगी । 
ऐसी पूजा द्वानिकारक दै और इसलिए छोड़ने लायक है।” 


महात्मा जी योरुप के अनेक विचारकों की भांति रामायण 
आर मद्दाभारत को ऐतिहासिक अन्थ नहीं मानते थे तथा राम 


और कृष्ण के व्यक्तिविशेष होने पर भी उन्तजा विश्वास नहीं 
था । अबवतारवाद पर जो विचार उन्होंने व्यक्त किए हैं. उन्हें यहां 
302 न होगा । महात्मा जी ने अपने गीता-भाध्य में 
“लिखा है:--- 

“गीता के कृष्ण मूर्तिमान्‌ शुद्ध सम्पूर्ण क्लान हैं परन्तु 
काल्पनिक हैं? “जो पुरुष अपने युगमें सबसे अं छ धर्मवान्‌ होता 
है, उसी को भावी प्रजा अवतार रूप से पूजती है !” इसी प्रकार 
वह अन्यत्र लिखते हैँ---“इंग्वर निश्चित रूप से एक दै, वह 
अद्वितीय है। वह अथाह और अगोचर है। मनुष्यों का अधिक 
भाग उसको नहीं जान सका। वह सर्वव्यापक है, नेत्रों के बिना 
देखता और कानों के विना सुनता दै। निराकार, निरवयव दे। 
वह अजन्मा हे । उसका कोई पिता, माता या पुत्र नहीं दे, तो 
भी लोग उसे पिता, माता, स्त्री और पुत्र बनाकर पृजते हैं। 
तथापि वह उनमें से कोई वस्तु नहीं है!” 

हि (यंग इण्डिया, २५ सितम्बर सन्‌ १६२४ ६०) 

. “हम राम के गुण गाते हैं, वह वाल्सिकि के राम नहीं। 
चुलसी-रामायण के भी राम नहीं हैं। ..असह्य दुःख से दुखी 
_भनुष्य से में कह्दता हूँ कि राम नाम लो ..लेकिन ' यह राम 
तो दशस्थ के पुत्र, सीता के पति नहीं; यह तो देहधारी राम नहीं 
_हो सकते । जो हमारे हृदय सें वसते हैं, वह राम देहधारी नहीं 
दो सकते ।” (प्रवाप, लाहौर, १० अग्रेल सन्‌ १६२८) 
' यह सब ऊुछ मानते हुए मी, उन्हें अपनी ग्रार्थनाओं में, 
-/रघुपति राघव राजा रास, पतितं पावन सीताराम” का कीतेंन 
करने में विशेष आनन्द आता था। राम के साथ 'रघुपतिः, 
'सघव” सीता” आदि विशेषणों कौ सद्भति लगाना विचारशील 
पुरुषों के लिए एक पहेली ही वनौ हुई है । जनसाधारण आज भी 
'उन्के राम को रामायण का ही राम समझता है। महात्मा गांधी 
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का बाल्यकाल से तुलसीकृत रामायण का पठन पाठन रहा और 
उनके वह्दी संस्कार क्नी-कभी बुद्धि-बाह्य होने पर भी अटल रहे | 

मूर्तिपुजा का किस प्रकार प्रादुभीव हुआ, यदि आप इसका 
तात्कालिऊ उदाहरण देखना चाहते हैं तो देहत्ती स्थित राजघाट॑ 
में मद्दात्मा गाधी की समाधि को जाकर देखें | मद्दाष्माजी की 
समाधि पर, जहा उनकी कुछ अस्थियों के ऊपर एक चौकोन 
चबूतरा बना दिया गया है, नित्य पुष्प, पुष्पमालायें और रुपये 
पैसे चढ़ाएं जाते हैं। इस समावि के एक ओर उससे लगा हुआ 
महात्मा जी का ताम्रचित्र रकक्‍्खा है, जिस पर, समाधि की भाति 
पुष्प, रुपये-पेसे ठीक उसी प्रकार चढ़ाए जाते हैं, जैसे लोग 
मूर्तियों पर चढ़ाते हैँ। समाधि और ताम्रचित्र के सन्मुख लोग 
न केवल द्वाथ जोड़कर शिर भुकाते हैँ अपितु आप उन्हें 
साष्टांग दंडवत्‌ करते हुए भी देखेंगे। वहां मन्दिरों की भाति एक 
पुजारी भी रद्दता है जो चित्र के फूर्लों से ढक जाने पर उन्हें 
उसके ऊपर से हटाकर दूसरे दर्शकों को मूकभाव से फूल चढ़ाने 
फे लिए आह्वान करता रहता है) गांधी जयन्ती पर तो गांघीज़ी 
की एक विशाल काय मूर्ति तक उस समाधि पर रखदी 
जाती है, और उसकी भी उसी प्रकार पूजा की जाती है। स्थान 
स्थान पर ऐसी ही समाधि, मूर्ति, एवं मन्दिरों की स्थापना द्दो 
रही है | और यह असम्मव नहीं है कि गांधी जी की महात्मा 
बुद्ध की। भांति, उनकी सुस्पष्ट आज्ञा- और इच्छा के विरुद्ध, 
कहीं मूर्तिपुजा न चल पड़े । हमारे देश के बढ़े बड़े गांधी-भक्त 
, नेता आज इसे रोकने के स्थान पर प्रत्यक्ष या अप्रत्यत्ष रूप से 
प्रोत्साहन देरद्दे हैं। वे समभते हैँ कि इससे गांधी जी के प्रति 
लोगों की भक्ति भावना जागृत होगी और लोग उनका अनुकरणण 
करेगे, किन्तु मूर्तिपूजा का इतिद्यास बताता ह.कि उनकी. यह 
धारणा दुराशामात्र द्वी रहेगी । 


पूर्तिपूजा का मोौनव जीवन पर प्रभाव 


जीवन” आत्मा और शरीर के संयोग का नाम है। अतः 
मनुष्य जीवन की उन्नति वा अवनवि इन्हीं दोनों की उन्नति वा 
अवनति पर निर्भर है । मूर्ति-पृजा इसमे कहाँ तक साधक वा 
बाघऊ है, यही हमें यहाँ विचार करना है | 

ईश्व॒रोपासना आत्म-उन्नति का सर्वमान्य साधन सममा 
जाता है। जब आत्मा श्रपनी वृत्तिर्यां को वाह्य जगत से हटा, 
श्रेन्तमु ख हो ईश्वरचिन्तन में लवलीन होता हे तो हम उसी 
सामीप्य को उपासना कहते है । इसी उपासना द्वारा - जीवात्मा 
अपने सलविक्षेप को दूर कर ईश्वरीय गुण धारण करता है। 
परन्तु यदि हम ईश्वर के स्थान पर जड़ जगत्त्‌ू अथवा जडमूर्ति 
का सामीप्य ग्रहण करते हैं, तो स्वभावतः उन्हीं के गुण हम में 
आते हैं। जेसी हमारी संगति होगी वैसे ही हम बनेंगे । यह 
एक प्रसिद्ध.कहावत है । परन्तु मूर्ति में न तो ईश्वरीय गुण हैं 
ओर न वह उसकी आकृति है । अतः वह ईश्वर प्राप्ति का 
भाध्येस भी नहीं हो सकती | चेतन जीव जढ्॑मूर्ति से प्राप्त-ही 
क्यो 'कंर सकता है ? उसे तो अपने से क्रिसी वढ़ी सच्ता- की 
आवश्यकता है. जिससे कुछ प्राप्तत कर सके | यह कहा जा 
सकता है कि मूर्ति ईश्वर की न सही उसके अवतार की तो है ! 
इबर न अवतार धारणं- कंरता है और न उसे उसकी 
आवश्यकता है, यह, हम पूवे ही सिद्ध कर चुके हैं,। हैश्वर-अवत्तार 
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सिद्ध करना ईश्वर को पदच्युत करके उसे जीव की फोटि में रख 
देना है | यूनान के एक दाशंनिक जेनोफेनीज ने ऐसे लोगों फी 
मनोद्ृत्ति का निम्न शब्दों मे वर्णन किया है :-- 

“तुपल्ह्ा0०65 व्राबशाल तथा) 85 79९८ जात शथाल्त॑ 
ग0525,.. थ6 पर्राश्लधाड कप जाल ९५९४ बात उलत कैश, वी 
6डशा 270 ग्रग5९४ 2८0०० फुथगां, 67 ज़0गेत उक्काव्इथां 
पाला 8065 38 705९5 60 ०0 ? ()॥6 एठफस्‍6ण३ ० 
एक॥ा05909 एए 72876 ४॥0 86865 9 249 ) 


अर्थात्‌ “नीम्रो लोग अपने देवताओं को काला ओऔर 
चपटी नाक वाला सममते हैं और भ्रंस निवासी उन्हें नीली 
आँख और लाल केशों वाला | यदि बैल और घोडे भी चित्रकारी 
जानते तो थे अपने देवताओं को बैल और घोड़े की आकृति 
वाला ही बनाते ।? ठीक यही अवस्था इन भअवतारवादियों को 
है। इस यूनानी दाशनिक को कदाचित्‌ यह पता नहीं था कि 
भारतीय पुराण कर्त्ताओं ने हयग्रीव (घोड़े के शिर चाला)नर सिंह 
(सिंह के शिर वाला) सूकर, कच्छु और मच्छ के इेश्वर अवतार 
की सृष्टि कके उसकी कल्पना की मनुष्य द्वारा ही पूर्षि 
करा दी हे । - 

मूर्तिपुजा यदि वीरपूजा (9७70-७०78077) के रूप तक 
ही सीमित रही होती तो इससे मनुष्य जाति का इतना अकल्याण 
न हुआ होता | श्रपने मद्दान्‌ पूर्वजों का गुणंगान तथा उनका चित्र 
अथवा मूर्ति-निर्माण कोई बुरा कार्य नहीं हे । किन्तु उसकी 
इपादेयता उसी समय तक द्वी है जब हस उनके जीवन फो 
उनके ही पदचिह्ञों पर चल कर अपना आदश बना लें । उनके 
चित्र अथवा मूर्ति तब द्दी हमारे जीवन में स्फूर्ति पैदा कर 
सकती हैं । परल्तु उन्हें ईश्वर मानकर प्राण अतिष्ठा द्वारा चेतन 
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सत्ता समझ लेना और स्तुति प्रार्थना द्वारा उनसे रक्षा अथवा 
सहायता की आशा रखना अज्ञान और मूर्खंता की पराकाछ्ठा है| 
हिन्दुओं की प्रचलित सूर्तिपूजा-विधि यह निर्विवाद रूप से सिद्ध 
करने के लिये पर्याप्त है कि वे सूर्तियों को एक चेतन सत्ता सममते 
हूं। मन्दिरों में मूर्ति स्थापित करते समय प्रार प्रतिष्ठा की परि 
क्रिया भी हमें इसी परिणाम पर पहुँचाती है। परिशास स्वरूप 
हिन्दुओं का यह विश्वास रहा है कि मूर्तियाँ उनकी रक्षा और 
सहायता करने की जहाँ सामय्य रखती हैं. वहाँ उनका अनिष्ठ भी 
कर सकती हैँ। इस प्रकार हिन्दुओं की मूर्तियों ने सर्वा'श में 
“ईश्वर का स्थान अहण कर लिया था। आज भी चाहे शिक्षित 
समुदाय इस प्रझार का विश्वास न रखता हो, ऊिन्तु हिन्दुओं की 
निम्न भेणी का यद्दी विश्वास है और यही भावना है। यह युक्ति 
फरि हम सूर्ति द्वारा अदृश्य परमात्मा का चिन्तन करते हैं. या वह 
हमारी घारणा वा ध्यान का एक साधन है सर्वथा कपोल कल्पिठ 
है और यह युक्ति मूर्तिपूजा के विरुद्ध आक्षेप से बच निकलने के 
लिये घड़ ली गई है । 
उपयु क्त विश्वास ने हिन्दू जाति का कितना अनिष्ट किया 
है, उसका वर्णन लेखनी की शक्ति से बाहर है। मुस्लिम काल के 
एक हजार वर्ष की हसारी दुदंंशा और निरुपाय पराधीनता 
इसी विश्वास के कुपरिणाम हैं. । जब तक दिन्दू जाति के अन्द्र 
यह विश्वास है, हसारा दृढ़ निश्चय है. कि वह फिसी भी प्रकार 
की मुक्ति, चाद्दे वह राष्ट्रिय हो, चाहे सामाजिक अथवा घार्मिक, 
प्राप्त नहीं कर सकदी | जो लोग राष्ट्र निर्माण में धार्मिक 
विश्वासों को कोई स्थान नहीं देते वे भूल करते हैं। धार्मिक 
विश्वास द्वी हमारा व्यक्तित जीवन निर्माण करता है] 
सामूहिक व्यक्तिगत जीवन हो किसी समाज को छँचा उठाता 
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हैऔर अन्त में समाज दी राष्ट्र का निर्माण करता है। अत्तः 
धार्मिक विश्वासा की अवहेलना करके राष्ट्र निमौण का सुखद 
स्वप्न देखना बुद्धिमत्ता नहीं है 

धामिक विश्वास ने अरब, तुक, मुगल जैसी मूर्तिपूजक वर्बर 
जातियों का थे।ड़ से समय में एक भंडे के नीचे लाकर सुसद्ठित 
कर दिया | धार्मिक विश्वास ने ही उस आये जाति को, जो आज 
भी संसार में अपने त्रह्मवाद के लिये प्रसिद्ध है, विभिन्न संप्रदार्यों 
जातियों और उपजातियों में विभाजित करके वर्तमान दुरवस्था में 
परिवतित कर दिया है। राजा दाहिर की पराजय इसी विश्वास का 
तो फल था । महमूद गजनवी द्वारा सोमनाथ की लूट भी उसीफा 
दुष्परिणाम था। राजपूत सैनिकों का विश्वांस था कि सोमनाथ 
उनकी रक्षा करेंगे, पर॑तु जैसे ही मन्द्रि विध्वंस हुआ, उन्होंने 
अपनी पराजय निश्चित समझ ली ओर अपना सारा साहस खो 
बैठे | जिप्का ईश्वर ही पराजित होगया फिर उसके भक्तों की रक्ता 
कैसे संभव थी ? इस पर कोका जैसे देशद्रोही भविष्यवक्ता उनका 
रहा सह साहस नष्ट करने वाले ज्योतिषियों की यहाँ कमी नहीं थी 
मुहम्मदगौरी, तैमूर, नादिरशाह् के इस देश पर निरतर आक्रमणों 
की तह में यद्दी विश्वास कार्य कर रहा था। रष्टि का यह नियम है 
कि चिडेंटी जैसा छुद्र जीव भी प्रतिक्रिया करता है। हिन्दू लाखों 
को संख्या से दास बनाकर दूर देशस्थ गजनी आदि स्थानों में 
भेढ़ बकरी को भाति ले जाये गए। तैमूर के एक सेनिक के पांस 
हतने दिन्दू बन्दी थे कि उनका प्रबन्ध असम्मव हो गया। 
खाने की सामग्री के अभाव में उन्हें गाजर-मूली की भाति 
इकड़े-टुकड़े कर दिया गया । परन्तु वे इतनी बड़ी संख्या में 
होते हुए भी कुछ न कर सके। क्‍या इससे यह सिद्ध नहीं होता 
कि उनकी मानसिक अवस्था कीड़े-मकोद़ों से भी गई बीती थी। 
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हम इन दुःखद गाथाओं की, जिनका इस पुस्तक में यथास्थान 
वर्णन हो चुका है, पुनरावृत्ति नहीं करना चाहते । हम केवल 
इससे इतना ह्वी सिद्ध करना चाहते हैँ कि किसी जाति के उत्थान- 
पतन में उसका धार्मिक विश्वास एक सक्रिय कारण होता है, जिसे 
अदृष्टिगोचर नहीं किया जा सकता । 

इस रृष्टि में हम देखते हैं कि प्रत्येक सनुष्य का स्वभाव अपने 
कार्य और भोगानुसार एक दूसरे से किसी न किसी अ'श में मिन्न 
होता है। इस विभन्नता का सद्भतिकरण करने के लिए किसी 
समाज में कुछ नियमों की आवश्यकता होती है। इन्हीं नियर्मो का 
दूसरा नास धर्म है। इसी प्रकार मनुष्य-समाज को एक सूत्र में 
बॉधने के लिए एकेश्वर का सिद्धांत भी उत्तना महत्वपूर्ण हे जितना 
कि धर्म, किंतु जब मनुष्य अपनी उच्छु'खलता से अपने-अपने 
स्वभाव अथवा रुचि के अनुसार अनेक ईश्वरों, देवताओं एवे 
संप्रदायों और धर्म प्रथों की सष्टि करने लगता छहै तो मनुष्य 
समाज अनेक भागे सें विभाजित होकर सांसारिक कलह का 
कारण बन जाता है। संसार के इतिहास में ईश्वर और धर्म के 
नाम पर होने वाले अन्याय और अत्याचार इसके साक्षी हैं। 
कदाचित्‌ आज का ईश्वर ओर धर्म विरोधी जनससाज इसी सास्प्र- 
दायिक कलह का कुपरिणाम है। कापालिकों ने अपने अनुरूप 
भशिव? की कल्पना करली । मांस-मदिरा प्रेमियों ने अपनी रुचि के 
अनुसार 'शक्ति! की सष्टि कर डाली। रसिकस्वभाव लोगों ने 
विष्णु और उसके पूर्णावतार कृष्ण को जन्म दिया। प्रत्येक ने अपने 
अपने उपास्यदेव की प्रशंसा में अनेक अन्थों कौ--जो पुराणों के 
नाम से विख्यात हैं--रचना करली । उन्तकी मूर्ति-स्चना भी 
उनकी रुचि के अनुकूल ही है । शेवों का शिव लिक्न, शाक्तों कौ 
विकराल रूप काली, और वेष्णवों का रसिक राधावललम छृष्ण 
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उन-उन सम्प्रदायों को ग्रतिच्छाया है। उपयुक्त देवसूर्तियो 8 का 
उनके उपासकों के चरित्र पर क्या प्रमाव पड़ेगा--ये हम पाठकों के 
दी निर्णय पर छोड़ते हैं। यह केवल अब अनुमान की वस्तु ही 
नहीं रह गई किन्तु इन सम्प्रदायवादियों के चरित्र पर उनकी प्रत्यक्ष 
छाप देखी जाती है। 

किसी चित्र या मूर्ति को देखकर दम पर दो ही प्रभाव पड़ 
सफते है । प्रथम उस व्यक्ति की स्मृति, जिसकी कि वह सूर्ति है। 
परन्तु यह तभी सम्भव है जब हमारा उस व्यक्ति के जीवन से 
परिचय हो । यदि वह सद्गुणसम्पन्न था, अथवा है, तो उसके 
प्रति हमारी श्रद्धा और प्रेम के भाव जाग्रृत हो सकते हैं | यदि वह 
दुप्स्वभाव दे, तो घृणा और दष के भाव उसन्न होंगे। दूसरा 
प्रभाव, सूर्ति की सुन्दरता अथवा कुरूपता के साथ मूर्तिकार की 
कला का, उसके दशक पर पढ़ता है। कोई भी मूर्ति, अमूर्त परमात्मा 
की न होने से हमारा ध्यान ईश्वर की ओर आक्ृष्ट नहीं ऋर सकती 
उसके बनाये सूर्य, चंद्र, नक्षत्र, प्राणियों की अद्भुत शरीर रचना, 
संसार को विमोहिित करने वाले बृत्त, लतिका ओर पुष्पों से लदे 
हुए पहाड़ और जद्नल ही हमें उसकी स्मृति दिला सकते हैं । इन्हें 
त्याग कर कुशल से कुशल मूर्तिकार की रचना में ईश्वर द्शन की 
इच्छा केवल बुद्धि-विश्षम है। 

मूर्तिपूजा का सामाजिक दृष्टि से मानव जीवन पर क्‍या 
कुप्रभाव पढ़ता दे, श्से यदू आप देखना चाहें तो दिन्दुओं 
के तीर्थ स्थानों की आन्तरिक अवस्था को देखिये | आप सर्वत्र 
अन्धविश्वास, दंभ, आडंबर और दुराचार का साम्राज्य पावेगे। 
वहाँ आपको ऐसे भी लोग मिलेंगे जो मूर्तिपूजा की उपादेयता 
में विश्वास रखते हैं। किन्तु आ्रायः ऐसे लोग वे हैं जो बाहर 
से आये हुए हैं और जिन्होंने पवित्र स्थान समक कर उन्हें 
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अपना निवासस्थान बना लिया दे अन्यथा वहाँ के निवासी सूर्ति- 
पूजा में जीविका के लिए विश्वास करते हैं। दूरदेशस्थ प्रान्तों से 
आये हुए यात्रियों को सूत्तियों के चसस्फार की अनेक कल्पित 
गाथायें सुनाकर उन्हें प्रभावित तथा सयमीत करना और बहुप्रकार 
के दंभ और आडम्बर दिखाकर उनकी जेब को अन्तिम पाई तक 
खाली करा लेना ही इनका मुख्य व्यवसाय है। कभी तो यहाँ के 
परडे इन यात्रियों के पास इतना घन भी नहीं छोड़ते कि वे घर 
भी लौटकर जा सकें। अन्त में पण्डे ही इन्हे ऋण देकर ज्याज 
सहित उनसे उसे अपहरण करते हैं। स्त्रियाँजो प्राय: अधिक 
भावुक होती हैं, इनसे बुरी तरह लूटी जाती हैं। उन्के चाँदी-सोने 
के आभूषण तक उत्तरवा कर यह मूर्तियों के अपण करा देते हैं। 
इन यात्रियों की धर्मेभीरुता का यह लोग कितना दुरुपयोग करते 
हैं, उसका ठीफ अनुमान देखकर ही लगाया जा सकता है। उत्त 
स्थानों पर होने वाला परस्त्रीगमनादि व्यभिचार अब कोई छिपी 
बात नहीं हे । इन दुष्कृत्यों के लिये मन्दिरों के न केवल साधारण 
पण्डे-पुजारी ही, अपितु बड़े-बड़े महन्त तऊ स्याति लाभ कर 
चुके है। बम्बई का मद्धाराज ( वैष्णव संप्रदाय का एक प्रमुख 
महन्त ) लाइविल-केस, ऋलकत्त के गोविन्द-भवन की गज और 
श्रीनाथ जी के मन्दिर के महन्त दामोदर लाल सा प्रेम--जैसी न 
जाने कितनी घटनाएँ घटी, ओर आज भी इन देवमूर्तियों को 
आड़ में घटती रहती है । 
मूर्तिपूजा पर देश का कितना घन पानी की भांति बहाया 
जाता है इसका अनुमान करना सी कठिन है। सन्दिर-निर्माण 
पर अरबों-खरबों का व्यय किया गया है ; जिनकी बनावट इस 
ढज्ल की दे कि उन्का कोई दूसरा सधुपयोग असंभव है । अन्ध- 
कार युक्त कोठे-को5री, जिनमें दिन में भी दीपक के प्रकाश की 


[कप 
मूर्तिपुजा और योगसाधन 

योगसाधन ही ईश्वर प्राप्ति की एकमात्र विधि है। अन्य 
प्रचलित विधियाँ उसका एक अड्ड हो सकती हैं, सर्वाज्न नहीं। 
संसार में ईश्वर-वपासना की जो विधियाँ प्रचलित हैं, उनमें से 
धहुत सी किसी न झिसी अ'श में उसकी ऋणी हैं, किन्तु अपू्ं 
हैं। इस विधि को समझने के लिये उसका संक्षिप्त परिचय यहाँ 
अनुचित न होगा । पतस्नलि मुनि ने अपने संसार प्रसिद्ध योग- 
दर्शन में, ' योगश्चित्तबृत्तिनिरोध.”-चित्त फी वृत्तियों का निरोध 
अर्थात्‌ वश में रखना योग है--ऐसा लिखा है। “यसनियम 
आसन प्राणायाम प्रत्याद्वार धारणा ध्यान समाधयोडष्टावद्ञानि”- 
यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याद्धार, धारणा, ध्यान और 
समाधि यदद आठ अच्ज योग के वर्णन किये हैं । 

“अहिसासत्यास्तेयत्रह्मचर्यापरिप्रद्दा यम्ा:?--अदिसा, सत्य, 
अस्तेय ( चोरी त्याग ) अ्द्गचय, अपरिग्रह् ( निर्लिप्तता ) यम हैं। 
4८श्लीचसन्तोषतप: स्वाध्यायेश्वरप्शिधानानि नियमा:”--शौच, 
( पवित्रता ) सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय तथा इश्वर-प्रणिधान 
(इबरापण) नियम हैं। शेष छः अज्ञ--आसन (सुखपूर्वक शरीर 
को एक अवस्था में स्थिर रखना, प्राणायाम (आण को बश में 
रखने की विधि) भस्याद्ार (इन्द्रिय निमरद) घारणा (मन की एक 
स्थान पर स्थिरता) ध्यान (मन का स्थिर द्ोकर निर्विषय द्ोजाना) 
समाधि (ईधर चिन्तन में निमस्न दो जाना) दैँ। 
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उपयु क्त योग-साधन-विधि सर्वाह्न पूर्ण हे। आज तक जितनी 
भी विधियां योग के नाम से प्रचलित हुई हैं. वे सब इस द्वी का 
विक्वत रूप हैं। प्रायः यह कहा जाता दे कि यह विधि इतनी दुःसा- 
घ्य है कि कदाचित्‌ कोई दी मनुष्य इसपर चलकर ईइश्वर-आप्ति 
कर सके । ईश्वर-प्राप्ति जीवन का अन्तिस और सर्वोच्च ध्येय हे, 
अत. योग-विधि, यदि कठिन है तो इसमें आश्चर्य दो क्‍या हे ! 
परन्तु हम ईश्वर-प्राप्ति के अनेक सस्ते--किन्तु मिथ्या--उपायों के 
अभ्यस्त होगये हैं। आप मूर्ति के दर्शन मात्र से मुक्ति प्राप्त कर 
सकते हैं। किसी नदी अथवा जलाशय में एक बार का स्नान 
आपको स्वर्ग प्राप्त करा सकता हे। किसी विशेष प्रकार का तिलक 
अथवा चिन्द आपको मुक्ति दिला सकता है । इतसा द्वी नदीं केवल 
एक बार सासोच्चारण से आप उसके अधिकारी बन सकते हैं । 
जब ईश्वर-प्राप्ति इतना सस्ता सौदा है, तो कौन ऐसा सूखे है जो यम, 
नियमों के चक्कर सें पढ़े ? आसन, प्राणायाम का कमट सोल ले 
अथवा स्वाध्याय में शिरखप्पी करे ? धारणा, ध्यान तथा समाधि-- 
जो एक देवदुलंम वस्तु है--क्री तो चर्चा ही व्यथे है। इस 
प्रकार के भूठे प्रलोभनों ने हमें प्राचीन उपासना विधि से चहुत 
दूर ला खड़ा किया है। दम अष्टाज्न योग से अपरिचित नहीं, 
परन्तु सस्ते नुरुखों के सामने हमने उसे छोड़ रखा है । साधारण 
समाज की बात जाने दीजिये, हमारा शिक्षित समुदाय भी आज 
उससे विमुख है । 


मूर्तिपूजा का योगसाधन में कोई भी उपयोग नहीं और न 
उसका इससे कोई सम्बन्ध है। मूर्ति में मन स्थिर होजाता है, 
यह नई युक्ति है जो शिक्षित समुदाय को प्रभावित करने फे लिए 
गढ़ी गई दे । न केबल भारतवपे अपितु समस्त संसार की मूर्ति- 
पूजा का इतिध्दास इस युक्ति की सहायता नहीं करता । यदि 
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पक्दिरों में मूर्ति-स्थापना का पे ऋढं श्य हाता तो उसमे प्राशप्रति 

एठा के समस्त विधि-बितान की क्या आवश्यकता हूँ ? मृर्तिया + 
लाने, चन्दुन,परिवान तथा विभूषण का वया अथ ? भोग लगाना 
आाग्ती उतारना, चवर डुलाना, पत्ता करना, सुलाना, जगाना, 
इन सबका «या अभिप्राव है ? मूर्ति के समज खडे हाकर उसके 
पथ जाइना अथवा साप्टाड़ दस्डवत्‌ करने का क्या तात्यय है 
>या शख, घण्टा, घड़ियाल आदि अनेक बाद्यों का कालाहल भी 
मनको स्थिर करने मे सहायक है। सकता है ? मन्दिरा का समस्त 
वातावरण ही उपरिलिखित युक्ति का सर्वेया खण्डन करता हैं । 
मूर्तिपूज का पोपक एक भी पुराण इस युरक्ति का उल्लेश नहीं 
फरता | और न महब्िरों से प्रचलित पूजा-विधि में दी आज तक 
इसका समावरा हैं। 


मन्दिर का जिस ढच्च से निर्माण किया जाता हैँ बह भी सारे 
ही पक्ष की पुष्टि करता है । यदि मूर्ति-पूजा का उद्दे श्य रन को स्थिर 
सरना होता तो मन्दिरों क्री बनावट दूसरे ही प्रकार की हाती 
बहुत से बड-बडे मन्दिरों मे उ्पालक यदि आसन क्गा कर मन को 
स्थिर करने फो भावना से मर्ति के सम्मुख बैठें वा - उन्हें मरर्ति का 
दिखाई पडना ही कठिन हा। जायगा | या फिर शिवालय इतने 
सद्दीएं हाते है कि वहाँ चार छ उपासक सी एक साथ नहीं बैठ 
सकते | सत्य में शिवलिंग, एक ओर शिवपत्नी पावत्ती दूसरी आर 
जलके पुत्र गजानन, तीसरी ओर उनका वाहन वृषभ । अत कहिए 
उपासक किस पर अपना मन स्थिर'करे / यदि आप हे क्रि शिव 
लिड्ड पर, ता अन्य' सू्तियाँ की स्थापनो को वहाँ बया उद्देश्य 
हसने लोगों फा ब्रपषसभ की भी पूजा करते देखा है जा _सर्वथा 
साभाविक हैं। इस प्रकाए समस्त 'मच्दिरों का निर्माण य 
निवियाद रूप से सिद्ध करता है कि कम ले कम सूर्तिपुजा का 
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प्रचार कभी भी इस उदे अब से नहीं किया गया । यदि सूर्तिपृजा 
का उद्देश्य मन का स्थिर करना होता ता मरति की स्थापना खुल 
स्थान में होती जिसके चारो ओर उपासक चेठ केर उसकी धारणा 
कर सऊे | धारणा योग झा छुटा अड्ड है उसकी लेयारी के लिए 
पहिले पोंच अड्डों का उपासक का अभ्यास करना होता है। तत्र कहीं 
इसका अधिकारी यनता है । ऊिन्तु मूर्तिपुजक के लिए इसको आब 
श्यकता नहीं । वहाँ नो मन्दिर से जाकर दर्शनमात्र से उसके पाप 
नष्ट हो जाते हैं। इतना ही नहीं, यदि भूल से भी देवमूर्ति अथवा 
उसके निवगसस्थान मन्दिर की कुछ सेवा वन जाय तो पापी से पापी 
मनुष्य भी स्वर्ग का अधिकारी हो जाता है। पुराणों मे ऐसी अतेरः 
थाएँ हैं । एक चार मृर्ति के आभूषण चुराने के लिये सन्द्र मे 

आया मार्ग में कुछ फीचड थी जिससे उसके पैर सन गए । मन्दिर 
के प्राद्भ॒ण में उसने अपले पेर रगड़ द्विए | चोरी करके लौटते समःण' 
उसे सर्प ने काट लिया। यम और भगवान के दतों में उसकी 
आत्मा | नरक अश्वा स्वर्ग ले जाने का विवाद उठ खड़ा 
हुआ | अन्त से उसकी न्‍्यर्ग सिल्ला। क्योंकि उसने भल से 
अपने पेरो की क्रीचड मन्दिर मे रगठ दी थी । इसलिये मन्दिर 
के ज्तेपत का फल उसे मिल गया । 

भविष्य पुराण वा८ हअ० 2७ के निम्न श्लोक “इसके अन्य 
ख़ाहरण हैं ५ >ल द 

नेरन्तर्येणु य झुबोत पक्ष, सम्माजनाचनम्‌ | 

य्रुगकाटिशत. साम्र अह्मछाक मसहीयते ॥ . - - 

अर्थ-- एक पक्त त्तक यदि फोई निरन्तर ब्रह्मा के- मन्दि 
आडू देवे तो एक अरब युग तक ब्रह्मलोक में रहता है । 

कपटेनापि य कुर्यात्‌ अ्रह्मगाला सुभानद्‌ '- ८: 

संमार्जनादि वे क्रम सोडपि तत फल्लमाप्लयात ॥। 
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जो कोई कपट और छल से भी ब्रह्मा के मन्दिर में मोड़, 
क्षेपनादि करता है। उसको भी वही फल मिलता दे जो श्रद्धा 
से करने वाले को मिलता है | 

कल्पकोटिसहस्रेस्तु यत्‌ पाप॑ समुपार्जितम । 

पितामहछुतस्नान दृहत्यग्निरिवेन्चनम ॥ 

अर्थ-करोढ़ों कल्पों मे जो पाप संचित किया है बह ब्रह्मा को 
घी से स्नान कराने सें दूर हो जाता है। इस प्रकार पुराणों मे स्नान 
मार्जन, आचमन, धूप, दीप, मन्दिर निर्माण-आदि अनेक कृत्य जो 
देव मूर्तियों के प्रति क्रिए जाते हैं उत्तका चढ़ा माहस्म्य वर्णन किया 
गया है । जिससेदस परिणाम पर पहुँचने में, कि सूर्तिपुजा का योग 
की 'धारणा'से कोई भी सम्बन्ध नहीं है, कोई कठिनाई नहीं रहती । 
मूर्तिपूजा पर बुद्धिमान लोग सदा आक्तेष करते रहते हैं। ऐसे 
लोगों को उत्तर देने के लिए चतुर मुर्ति-पूजक इस कल्पित युक्ति के 
आधार पर एक दार्शनिक भवन निर्माण करने का व्यर्थ प्रयत्न करते 
रहते हैं। अतःहम यहाँ इस युक्ति के दार्शनिक पक्त पर विचार करेंगे ! 

इस पर विचार करने से पूर्व यह समझा लेना चाहिए क्रि 
धारणा, ध्यान ओर समाधि क्‍या हैं और उनसे क्‍या अन्तर 
है | योग दर्शन के मतानुसार-- 


“देशबन्धश्चित्तस्य धारणा” चित्त का किसी देश (स्थान ) 
में बांधना घारणा कहलाता है। “तत्र प्रत्ययेकतानता ध्यानम” । 
उस धारणा में प्रत्यय (ज्ञान ) का एक-सा बना रहना ध्यान 
कहा जाता दे । "तिदेवार्थमात्रनिर्भास॑ स्वरूपशून्यमित 
समाधि” । उसी ध्यान मे जब अर्थ (ध्येय ) मात्र का प्रकाश 
रह जावे और (ध्याता ) अपने रूप से शून्य-सा हो जाबे तो 
उसे समाधि कहेंगे । चित्त की एकाग्र करने के लिए अपने शरीर 


के नाभिचक्र, हृदय-कमल, भूमध्य, नासिका का अम्रभाग 
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जिहा का अग्रभाग आदि स्थान प्रसिद्ध हैं। तथापि “यथा-- 
मिसतध्यानाद्या ” अथवा जो अभिमत (इौ्च्छानुकुल ) 
उसका ध्यान करने से भी चित्त स्थिर हो जाता है -ऐसा दूसरे 
स्थान पर लिखा है। इन्ही शब्दों को लेकर लोग कहते हैं. कि 
यदि हम किसी देवमूर्ति ही कौ धारणा अथवा घ्यात करे 
तो इसमें क्या आपत्ति है ? परन्तु वे लोग भूल जाते हैं कि किसी 
वाहूय वरठु की धारणा अथवा ध्यान करने से हम उसी का 
ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं, परसात्मा का नहीं। इनको योग दर्शन 
में सिद्धिया कहा गया है। और उन्हें समाधि सें, जो योग की 
अन्तिम सोदी है, विध्न बताया है-- 'ते समाधावुपसर्गा : 
व्युतव्थाने सिद्धय: ” ये समाधि में विष्न हैं. किन्तु व्युत्यान 
(योगीक्ी एक अव्याविशेष ) में सिद्धियाँ हे 
योग व सांख्य दर्शन में ध्यान के दो लक्षण किये गए हैं। 
परमाष्मा के ध्यान के विपय में लिखा है --“व्यानं निर्विषर्य 
सनः” (सांख्य) सम्पूर्ण सांसारिक विपयों से सन को हटाना 
ध्यान है | तात्पर्य यह दे कि जब॒तक सन किसी भी सांसारिक 
वस्तु मे क्षगा रहेगा, परमात्मा का ध्यान नहीं होगा। जब 
फिसी भी वस्तुविशेष का जिसमें ईश्वर ओर बाहूय जगत्‌ दोनों 
ही सम्मिलित हैं, ध्यान किया जायगा तो उसका पूर्ण ज्षान 
प्राप्त होगा । यदि वह ईश्वर है तो ईश्वर का यदि शरीर से सम्बन्ध 
रखता है. तो शारीरिक और यदि बाहुय जगत से उसकासम्बन्ध 
है तो उस वस्तु का सम्पूर्ण ज्ञान योगी प्राप्त कर सकता है। 
“ज्ञामिचक्रे कायाव्यूह- ज्ञानम” तामिचक्र में धारणा 
ध्यान समाधि द्वारा शरीर कौ बनावट का सम्यक्‌ ज्ञान हो जाता 
है। “सूये संयमात्त्‌ 5 398 /44॥ सू में संयम करने से 
भरुवन का ज्ञान होता है । “कण्ठकूपे कुत्तपिपासानिवृत्ति ” 
कुंठकूप नाड़ी में संयम से भूख और प्यास की निवृत्ति होती 
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है | इत्यादि अनका सूत्रों द्वारा इनका फत्त, अनेक प्रफार की 
विद्या तथा विज्ञान की सिद्धि बतलाई हैं, किसतु हैेश्वर-प्राप्ति 
नहीं । इन्ही के द्वारा योगी दूरदेशस्थ स्थान +ी बात सुन 
ओर देख सकता है | तथावि यह समस्त मिद्धिया ईंश्वर-प्राप्ति, 
में बाधक ही हैं । 

अब यदि आप किसा मूर्ति को ही सम्मु'द्व रर:कर उसकी 
धारणा अथवा ध्यान करे तो आप उस मूर्ति का पूरा ज्लान 
प्राप्त कर सकते हैं! अर्थात यह मूर्ति फिस वस्तु की बनीहै? 
किसकी हे ? उसे किसन बनाया है मूर्ति सुर है अथवा 
कुरूप है ? और इस प्रकार मूर्ति अथवा मर्ति ऊला का ही हमें 
परिचय प्राप्त होगा, परमाधष्मा का नहीं । 

सय चन्द्रादि प्रकृति, पदार्थों का श्यान हसे 7नके निर्माता 
परमान्मा की स्मृति दिला सकते हैं। परन्तु मूर्ति द्रारा हम केव्रल 
मूर्तिकार ,तक ही पहुचच सऊते हैं। वर्तमान ये ।निक जगत्‌ के 
भौतिक आविष्कार भी चित्त के संयम का परिणाम हैं केवल 
प्रकार का अन्तर है। परन्तु एक अभागे हम ह $# योगदर्शन 
जैसे रत को रखते हुए भी लीकिक ओ( ॥रथेफ़िक दोंनों ही 
उन्‍्नतियों से बद्ित हूँ। 'योगदरशन टिन्द्र जाति के आ्षान के 
मण्डार सें एक ऐसा रत्न है, कि यदि हमने सूर्तिपूजा के भ्रम- 
जाल में फंस कर उसकी शिक्ञाओं को विस्मृत न किया होता 
तो यह जाति उसके सम्यऊ ज्ञान द्वारा आज उन्नति के शिरवर 
पर होती, ' वर्तमान समस्त चैजानिक खाज एक यागी के लिए 
साधारण-सी सिद्धिया हैं । जिन्हें वह परमानन्द ऊी प्राप्ति के 
सन्‍्मुख्य न केवल तुझ्य अपितु उसमें बाथक समझता दे । केवल 
चित्त के एकाम्म होने पर चिरस्थायी छुग्ब-की प्राप्ति नहीं होसकती 
अन्यथा विपया में भी थोड़े क्षण के लिए चित्त र॒फात्र होजाता 
है (हम जो मी क्षणिरकू सुख अनुभव करते हैं वास्तव में चह 
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हंस उस विषय मे प्राप्त नहीं हंाता अपितु उसका मल ख्रात 
चित्त की एकाजना हे परन्तु यह चित्त की एकराप्रता भी स्थायी 
सुख्य का कारण नहीं है। स्थायी सुख तथा आनन्द का स्रोत तो 
परमात्मा है | श्रत जब तक मनुष्य का चित्त आ्रक्ृतिऊ पेंढार्थो 
में उत्तका रहगा, चाहे वे याग को सिद्धियाँ हो कंपोंन ह। 
आनन्द की प्राप्ति नहीं हा सकती । इसीलिए इन मिद्धिया को 
भी परसात्मा की प्राप्ति से बाथक बताया है | जब यह सिद्धियाँ 
ही बाधक हैं ता मूतिप्रजा का तो उससे सम्बन्ध ही क्या ? 'मर्ति! 


की यागदर्शन के किसी भी भाचौन भाष्यकार ने धारेशा की 
जाने बालों बम्तुआ में गछाना नहीं क्री और न मतिपुजा कई 
आर कहीं सइंत हो किया है।यह तो एक ऐसी कल्पना है 
जिसके लिए न काई युक्ति है, ओर न प्रमागा । 

संसार से यदि आज याग - सावन -विधि विलुप्त हा गई है 
तो उसका समस्त उत्तरदायित्व सर्तिपुज और उसके प्रचारकों 
पर हू । यांद आज मानव समाज ईश्वरविमुख होकर सांसारिक 
भोग वज्लास के प्रभाव में बहा जा रहा है ता इसके लिए व 
उत्तरदाता है, जिन्होंने याग-विज्नान पर अपनी स्वार्थ सिद्धि 
'के लिए कुठाराघात बिया | हमने यांद इस अपर्थ ्छिन का 
तिलाझ्लि न दी होती ता आज सरूसार का चित्र ही दसरा होता! 
पश्चिम के लोग आज भी गय्ोंगें के नाम पर मुग्ब हैं। अमेरिका 
के लिए इस भीतिक युग 'के चकाचोंध से भी ओग' शब्द विशेष 
आऊउण रखता है| ऊिस्तु आज़ योग विधि! अपनी जन्म भमि 
भारत से ही चिलुप्त हा चुकी है । तब उन देशों को इसका 
क्रिया मक सन्देश दे ता कौन दे ) सूर्ति चित्त को एक्राग्न ऊरने का 
स्थथन नहीं हा सकती ,इस पर आइए मनोवैज्ञानिक रष्टिकोश 
से' भी विचार करले | मन अपनी चश्वलता के कारण अम्थिर 


रूप से इधर-उधर घूमता रहता है। इसकी इस चश्ललता को 


( शध्२ ) 


दूर करने के लिए उसे एक स्थान पर स्थिर करने का अभ्यास 
करना चाहिए । वह स्थान इतना सूदंस होना चाहिए अथवा 
उसे क्रमश. इतना सूक्ष्म बना लेना चाहिए कि जिससे मन को 
इधर-उधर दौड़ने का अवकाश न मिले | 

मेस्मरेजम ( !र्ध०४घाध।ञ॥) ) जो योग का ही विकृत रूप है, 
का अभ्यास करने वाले गोलाफार बिन्दु को संकीर्ण करते जाते 
हैं । यहाँ तक कि वह एक अत्यन्त सूक्ष्म बिन्दु रद जाता है परन्तु 
अन्त में उसे भी हटा दिया जाता है। अभिप्राय यह है कि मत 
को केन्द्रित करने के लिए सूच्म से सूब्म वस्तु की आवश्यकता 
है जिससे उसे इधर-उघर दौडने का अवसर न मिले । किन्तु 
मूर्ति पर अम्प्रास करने से हमारी उद्देश्यन्पूर्ति न केबल कठिन 
अपितु असम्भव हो जाती दै। मूर्ति के सन्मुख आते ही 
खापका मन उसके विभिन्‍न शारीरिक अर््नों में भ्रमण 
करने लगेगा | उसके चित्र विचित्र बस्त्रों तथा आमभषणों 
में घुमेगा। यदि उस मूर्ति का आधार कोई ऐतिहासिक अथवा 
कल्पित पौराणिक व्यक्ति विशेष है तो मन तत्सम्बन्धित इतिहास 
अथवा गाथा का स्मरण आते दही उसमें उल्मक जायगा । और 
इसप्रकार साधक अपने उद्द श्य के निकट न पहुंचकर उससे 
उत्तरोत्तर दूर दोता चला जायगा | इसलिए देश और जाति के 
शुभविन्तक एवं विचारशील पुरुषों का कत्तव्य है कि वे इस 
भयंकर धार्मिक कुरीति का यथोचित प्तिकार करने का प्रयत्न 
करें और इसके स्थान पर प्राचीन योग विधि का,जिसमें क्वि एक 
साधारण व्यक्ति से लेकर उच्च से उच्च वेज्नानिक के लिए 
उपासना की सम्पर्ण विधि का समावेश है, प्रचार तथा प्रसार 
करें, एवं मूर्तिपूुजाका योग क्रिया से सम्बन्ध स्थापित करने का 
जो अनुचित ओर स्वार्थपूर्ण प्रयत्न किया जारदय है उसे दूर करने 
के लिए अग्रसर दो । 


मूति-पूजा शह्म समीक्षा 


मूर्ति-पूजा कब स चली अथवा किसने चलाई, प्राचीन 
धर्म ग्रन्थ उसका समर्थन करते हू वा नहीं, इस विवाद मेंन 
पड़ कर मूर्तिपूजा के पक्षपाती अपने पक्ष में अनेक युक्तिया दिया 
करक्ते हैं| मूर्तिपूजक़ों मे बहुत बडी संख्या तो ऐसे व्यक्तियों 
की है जो मूर्तिपूजा में परम्परा से श्रद्धा रखते हैं। आप चाह 
तो उसे अन्ध-अद्गा ऊह सकते हैं । परन्तु उनका ऐसा ही 
विश्वास है । सर्ति की श्रद्धा और विश्वास के साथ पूजा 
करते हैं । मूर्ति-इंश्घर की है अथवा ईश्वरीय शक्ति प्राण 
पतिष्ठा द्वारा उसमे आ गई है, इससे उनको कोई अमिप्राय 
नहीं । मूर्ति किस देवता अथवा अवतार की है इससे उन्हें 
विशेष प्रयोजन नहीं । मर्ति इनकी प्रार्थना सनने क्री शक्ति 
रग्बती है वा नहीं यह जानने को भी उन्हें विशेष चिन्ता नहीं । 
वे इसकी पूजा ईश्वर-पूजा सममते हैँ। आप उनसे इस विषय 
में यदि कुछ प्रश्न करें तो वे इस चिवाद में पडने स बचने का 
प्रयत्न करेंगे। उनका विश्वास है या या कहिये कि उन्हे ऐसा 
विश्वास करा ढिया गया है कि तक और वबुद्धिवाद का धर्म 
से कोई सम्बन्ध नहीं हैं। उनके विचार में भक्ति और तक 
दा विरोधी व॒स्तुए है जो एक साथ नहीं ठहर सऊतीं। अत 
वे इस व्यर्थ के विवाद सें पढ़ कर अपनी चिरसंचित भक्ति- 
भावना को ठेस नहीं पहुँचाना चाहते | 
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जो कुद्ध उनके पूर्वज परम्परा से करते चले आ रहे है, 
उसी से वे सतुट हैं। आप यदि उनसे इस विपय पर अधिक 
विचार विनिमग्र करने का प्रयत्न करे तो वे सरलतापूर्थक 
अपनी अनभिन्नता स्वीसार कर लेगे। इन महानुभावों की 
अवम्था उस व्यक्ति जेसी है जो अन्धक्रार में भटक रहा हो। 
ओर उसी में सन्तुट हा। ऐसे लोग के सम्बन्ध में आय- 
समाज के सुप्रसिद्द दाशनिक प* गड्जाप्रसाद जी उपाध्याय 
एस० ए० ने बड़ा सुन्दर लिखा है.-- 

"पर ॥5 ॥7 पा 077४ छ7ते छव8॥९8 ६0 कत्याक्षा। दा 
पी€ त87# जिद 3068 7060 एश्चा। 48॥00 7 एप [705 
भाए जेटशाओ ण धहए। एएणा ताप एए 400008200॥, 
0९ 7९8695 4६ थ्यते हपत0९75 2९ ॥0.. जि6 (९९६४ वादा 
घ्राष708) थ्राए।९88 ग्राहुए॥ 8६6 गाया 2 7९7८९०१९ 
बापते प्रलारटणा6ट 6 बए०त5 ॥40 0६ पाता ग6 ८४॥- 
70६ #28800.. 97009 4060040058 ए0प जरा] काते 
०८8७ ]9फए८78 086 689) ३एपचाटा 8 ३छ९ ॥0शू/॥- 
॥8, 970८55078 0 ]08९ जरा08८ ॥)3९८ए त6८९८॥॥९४ 
८००४०४४ 8 प्रात प्रट््छा008006, 5#76एछते 90॥६0978 
फ़0 ९८879 86८ (6 [एक्र6 ठि€€४ एण07ग6 वा 
पीट वेठखब्ा।ओ ० एछठगी65त एउणाएट४ ,+ एबपवेदाह8 +00 
जछ070%. 4 ९एट ॥0 टठ्रादः ० 6 ०6 सात्रऐेट/ 
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थी फ्रपण[्लपड६ 2णत॑ एण जयं क्‍9त0 पीला एता- 
भफण[र्ठ पा प्टापएए४5 8६. 0०0ए०णोए. 28 घी एए०८ऐफ- 


सण्गप्ट्वे छागानदाह बाते छा ३--अंठतंट एए संपे८ ऊूगी) 
पश०, श20ते ४४ ए28०९]ए ६४00 ” 


बह (मूर्तिपुजक) अन्धकार में है और उसी में रहना चाहता 
है। चह प्रफाश का इच्छुक नहीं। यदि आप बातचोत करके 
इस सम्बन्ध सें इसे बतल्ाना चाहे त्तो वह उसे रुचिकर न 
होगी और वह उससे घबरायेगा। उसे भय है कि इस प्रकार 
की बौद्धिक छानबीन उसे अविश्वासी न बनादे ओर इसलिए 
चह उससे बच निरलने का प्रयत्त करता है। इसका कारण 
यह नहीं कि बह तके-वितक की योग्यता नहीं रखता। सूर्तिपूजको 
से आपके सर्वोत्तम वकील जो चकित करने वाली तीन्न तार्किक 
चुद्धि रखते हैं, तकशास्त्र के उपाध्याय जा सूक्ष्म हेल्थाभास क्रो 
हें ढ़ निकालने की क्षपता रखते हैं, तथा चतुर राजनीतिन्न जो 
संसार के राजनीतिक क्षेत्र में गुह्य से गुह्म कार्य करने वाली 
शक्तियों का सहज से साज्ञात कर लेते हैं. मिलेंगे । उनमें आपको 
चाशिज्य कुशल व्यापारी जिनकी दृष्टि से सधार की किसी 
सस्डी का कोई कोना छिपा हुआ नहीं हे, अर्थशास्त्री जो शोपक 
वर्ग की चालों का सफलतापूर्वक प्रतिकार कर सकते हैं, ज्योतिष- 
विद्याविशारत जिनको आकाशस्थ ग्रह, उपग्रहों का अपने ग्रह 
से मो झहीं अधिक परिज्ञान है तथा गणितजन्न जिन्हें गणित मे 
सूक्ष्म तत्वों पर प्र्शाधिकार है, पायेगे। यह सब बुद्धि विशेषज्ञ 
हैं। परन्तु इन्हें मन्दिरों मे आप अनपढ़ लोगों के साथ बसी 
ही मक्ति-मावना तथा अनिश्चित बुद्धि से मृर्तिपूजा करते देखेंगे । 

उपयुक्त उद्धरण एसे लागों की मनोदृत्ति का ठीक चित्रण 
करता है। मूर्तिपुजकों मे कुछ आयको ऐसे लोग भी मिलेंगे जो 
भ॒र्तिपूजा की सिद्धि में शुप्क दाशेनिक युक्तिया उपस्थिन करते रहते 
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है। किन्तु मच्दिरों मे श्राप ऐसे लोगो को ठीक उसी ढद्न से जो 
क्रिसयें सावारण की विधि ई--पूजा करते पायेगें। इनका 
समम्त नऊं-वितक क्रेबल बाणी तक ही सीमित हैं, क्रायकरिप मैं 
इसमें और सावारण सूर्तिपूजफ से आप कोई अन्तर नहीं देखेंगे । 
इन लोग का कार्य ठाली बैठे शुक्तियों का तासा-बाना ब्ुनना 
टी है, जिनके द्वारा यह सतिपरजा फो एक दार्शनिक रुप देने का 
अमफल प्रयत्न किया फरते हैं। 

उपयुक्त कोटि में कुत्न ऐसे भी व्यक्ति हैं, जा मूर्तिपूजा के 
दोषों की भली भाति समझते हुए भी स्वार्थवश उसके रक्षार्थ 
ऐसी अर्थद्यीन युक्तिया प्रस्तुत किया करते हैं। और कभी-कभी 
बसे स्वीकार भो फर लेते हैं, किन्तु जीविका के कारण विवश है । 
ऐसी ही युक्तियों पर ग्रहां इस अध्याय में विचार किया जायगा । 

(१) 

“ईश्वर अनन्त है और हम सान्‍्त है। सान्‍्त जीव अनन्त 
परमसास्मा के वास्तविक स्वरूप को सममने में अशक्त है। मर्ति 
द्वारा हम उसे एक सीमित कोटि में ले आते हैं जिससे हमे 
उसका कुछ आभास हो सके ।?? 

जो परमात्मा अनन्त है वह सदा अनन्त ही रहेगा उसे 
मूर्ति में परिमित करने की कल्पना हो हास्यास्पद है। जो वस्तु 
जैवी है उसे वेसो मानना और जानना ज्ञान है। उसमे भिक्न 
विपरीत अज्ञान है। उपासना का अर्थ ही उस अनन्त की खोज 
है। मूर्ति द्वारा हम मूर्ति का हो ज्ञान प्राप्त कर मरते हैं जो 
हमारे समक्ष है, उस अलन्‍्त परमान्मा का नहीं। यह समझ 
लेना कि सूर्ति द्वारा हम उस अनन्त का साज्षात्‌ करते हैं, एक 
श्रम है। फिर एक सूर्तिपूजक सदा मूर्तिपूजक रहता है, आजतक 
किसी को भी एक पग आगे बढते नहीं ठेगा | 
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यह कहना कि सान्‍त जीव को अनन्त परमात्मा का परिज्ञाल 
नहीं हो सफता एक शाव्दिक जाल है। एवं “अनन्त परमात्मा 
मान्त जीव के जान लेने पर सान्‍्त ठहरेगा” यह भो असत्य 
है। परमात्मा अनन्त है यह समझ लेना ही उसके अनन्तंत्व का 
पूर्ण ज्ञान है। एक पक्ती आकाश का अन्त पाने की इच्छा से 
उड़ान भरता है किन्तु जब वह उसे न पाकर थक जाता है 
तो समझता है कि वह अनन्त है। ठीक इसी प्रकार जब 
जीव परमात्मा का अन्त न पाकर थक्र जाता है तो बह 
उसके अनन्तत्थय का अनुभव करता है | ओऔर यही उस 
अनन्त ब्रह्म का सम्यक ज्ञान है। उपासना का उद्दे श्य परमात्मा 
को जानना है। उसका उद्देश्य यह कभी नहीं है कि हम उसके 
सम्बन्ध में समव कुछ जानर्लें। हमें तो उसके सम्बन्ध में उतना 
ही ज्ञान प्राप्त करना है जितना कि जीव के उत्थान के लिये 
अपेक्तित है, परमात्मा सम्बन्धी सम्पूर्ण ज्ञान न हम प्राप्र कर 
सकते हैं और न उसकी हमें आवश्यकता है। परमात्मा अनन्त 
है अत हम उसे जान ही नहीं सकते, इस प्रकार की असत्य 
भावना लोगों में उत्पन्न करके उन्हे निरुत्साहित करना बड़ा पाप 
है । हम उस परमात्मा को बुद्धिबल तथा आत्मवल दोनों ही से 
जान सकते हैं अन जहा यह कहना कि हम उसके सम्बन्ध में 
कुछ नहीं जान सकते, अमत्य है, वहा यह भी अमसत्य हे कि 
हम उसके सम्बन्ध में सब कुछ जान सकते है । 

(२) 

“ईश्वर निराकार है, निराकार के दर्शन नहीं हो सकते। 
धश्यत. हम उरूको मृति बना लेते हैं। जिससे हमारी दर्शन- 
लालसा पूरी दोसके।” 

जब परमात्मा निराकार है तब उसकी साकार मर्ति बनाई 
ही कैसे जा सकती है। चित्र अथवा प्रतिमा किसी साकार वस्तु 
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ही की हो सकती है । जो वस्तु हमको दिग्बाई पढ़ती है वह भी 
आकार वाली होती है। अत जिस आकृति को हम देखते है 
वह मर्ति की है ईश्वर की नहीं । जो रूप रह का आकार हमें 
दिखाई पड़ रहा है बढ़ उप्त मर्ति का है, परमात्मा का नहीं । 
इस प्रकार मुर्तिनर्शन मूर्ति-दर्शन ही रहेगा, ईश्वर-दर्शन नहीं । 
जो लोग मूर्ति के दर्शन करके यह सममते हैं कि उन्होने परमात्मा 

दर्शन कर लिये, वह गदरे अन्त्रकार में हैं। धर्मशास्त्र में 
जहाँ ईश्वर-दर्शन का उल्लेग्य है, वहाँ दर्शन शब्द से तात्पय 
ज्ञान चन्षुओं द्वारा दर्शन अर्थात्‌ आत्मवोध से है । चर्म चक्ुओ 
द्वारा देखने का नहीं। यह बडे दुःग्ब और आश्रय का विषय है 
कि मलुष्य उस परमात्मा को देखने के लिये उन्मत्त है जिसे 
वह इन चर्म चक्कुओं से देख नहीं सकता, उसे सुनना चाहता है 
जिसे इन कार्नों से सुन नहीं सकता | उपनिपद उसे “अशब्द्म- 
स्पर्शम इयम व्ययस  (कठोपनिपद्‌) अथौत वह शब्द, स्पर्श, रूप 
का विषय नहीं हे और न उसे विभाजित क्रिया जा सकता है, 
स्पष्ट रूप से उद्घोषित कर रहे है। ईश्वर-दर्शन के नाम पर 
मानव समाज में विभिन्न सम्प्रदायों ने बड़ा श्रम उत्पन्न क्रिया 
हुआ है। पुराणों में ऐसी अनेक कथाएँ हैं जिनमें ईश्वर का 
सशरीर भर्क्तो द्वारा दर्शन करने का उल्लेख है | अनेक सन्तों के 

म्बन्ब मे तो ऐसी दन्तकथाओ की कमी ही नहीं | अमुक भक्त 
अड़ गया कि वह तो परमात्मा के सशरीर ही दर्शन करेगा, 
विवश होकर ईश्वर को दर्शन देने पडे इत्यादि! इत्यादि | इसी 
प्रकार कुरान में भी मुहम्मद साहब का चुर्राक घोडे पर चढ़ कर 
स्वर्ग मे जाकर ईश्वर से वातालाप करने का वर्णन है । परन्तु 
ये समस्त कल्पनाए हैं और ईश्वर के वास्तविक रूप को न सममने 
का परिणाम हैं। बहुत लोग इसी श्रम में पढ़कर स्वार्थी लोगों 
द्वारा ठगे जाते हैं । जब हम अपनी आँख बन्द करके बाह्य जगत 


( *६६ ) 


को देखना बन्द कर देते- हैं, उस समय भो हमारे चक्षुओ के 
देखने की शक्ति विद्यमान रहती है और इनवी बृत्ति अन्तमु सदी 
है। जाती है | निरन्तर अभ्यास से मनुष्य एक घुघला-सा प्रकाश 
अपने अन्दर दखने लगता है। साम्प्रदायिक गुरुजन इसे ही 
ईश्वरीय प्रकाश बताकर लोग को ठगते हैं। इसी प्रकार जब हम 
कान को अँगुलियों अथवा,रुई आदि से बन्द कर लेते हैं. तो 
वाह्य शब्द न सुनकर हमारे कान आन्तरिक शब्दों मे गूजने 
लगते हैँ। इसको भी ईश्वरीय शब्द बताझर 'अनहद”ः आदि 
न जासे कितने नाम रख लिये हैं। किन्तु वह रूप और शब्द 
दोनों ही भौतिऊ हैं। इन्हें ईश्वरीय बताना मनुष्य समाज को 
पथश्रष्ट करना है । स्वप्नों के सम्बन्ध में मी लोगो में ऐसा हो 
अज्ञान फैला हुआ है। जब मनुष्य किसी मूर्ति अथवा चित्र को 
सन्मुख रखकर उसका निरन्तर अभ्यास करता है तो मूर्ति 
अथवा चित्र की प्रतिन्‍्छाया-सी प्राय उसके सम्मुख बनी रहती 
है और वह इसे स्वप्नावस्था में देखता है। कभी-कभी अधिक 
अभ्यास से मस्तिष्क की एक प्रकार की विकृतावम्धा के कारण 
जागृत दशा में भी वह उसका भान करता है। इसे भी लोग 
ईश्वर अथवा उस देवताविशेष के दर्शन का नाम दे दिया 
करते है परन्तु यह सब्र भ्रम है। ईश्वर के वास्तविक रूप का 
जब तक जन साधारण में प्रचार नहीं किया जाता, इस प्रकार 
की भनोवृत्ति स्वार्थों अथवा मूर्ख लोग उत्पन्न करते ही रहेंगे । 
३ 

“यह सत्य है कि मूर्तियों ईप्वर की आकृति नहीं हैं, तथापि 
मन को एकाप्र करने के लिये उनकी उपयुक्तता तथा आवश्यकता 
है। चश्वल मन साकार वस्तु में ही स्थिर हो सकता है, निराकार 
में नहीं | यही कारण है कि हिन्दू लोग रास, कृष्ण आदि की मूर्ति 
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बनाकर उनकी पृजा करते हैं ।” इस सम्यन्ध में 'मूर्ति पुजा और 
योग साधन! अम्याय में बहत कुछ लिग्वा जा चुका ऐ ! यह 
भावना सर्वेथा निरावार और असत्य है क्रि मन निराकार में 
स्थिर नई्ीं ही सकता, अतर्व उसके लिये साकार मर्ति की 
आवश्यकता हैँ। समस्त साकार पदार्थ रूप, रस, शब्द, स्पर्श 
गन्ब विपययथुक्त होते हैं। और मन फकी चश्वलता का कारण 
भी यही विपय होते हैं, यदि साकार पढार्थ में मन ग्विर होता ता 
मसार में सब ही का मन स्थिर होगया द्वोता ) क्‍योंकि समस्त 
संसार ही साझार हेँ। परन्तु इसके विपरीत ज्यत्प्यों मनुष्य 
सासारिकर पढार्थों में फंस जाता हे बसे ही नस इसके मन की 
चचलता बढती जाती है। मन की चग््बलता नो उस समय दूर 
दती है कि जब वह निर्विपथय होकर ईश्वर का चिन्तन करता है । 
अत मूर्ति कभी भी मन स्थिर करने का साधन नहीं हो सकती । 
मूर्तिपृजक मूर्ति मे सत्र ही विपया की कल्पना फरते हैं! रूप तो 
उसमें पार्थिव भाग होने के कारण विद्यमान है ही । जब उसका 
भोग लगाया जाता है तो 'रस” को भी कल्पना कर ही लो । 
पुष्य चढाना और घर देने के अर्थ उसमे गन्ध शक्ति को स्वीकार 
करना हैं। मर्ति के हाथ जोड़ना, साधष्टाड्र दस्डबत करना तथा 
उसकी स्तुति प्राथना यह सिद्ध करने के लिये पर्याप्र है कि उसके 
डपासक यह सममते हैं कि वह उनकी इस समम्त क्रिया कलाय 
फो देखती ओर सुनती है अतरव एक ऐसी वरतु जिसमे सभी 
विषयों की ऊन्पना करली गई है मन का एफाग्न करने का साथत 
फैसे हो सकती हे ! 
राम ओर क्ृष्णादि सदहान पुरुष जिनका लें।ग भूल से 
ईश्वराचतार सममते हैं, जब जीवित थे तो स्वय सन्या-चन्दना 
द्वारा निराकार परमात्मा की उपासना करते थ। वे अपने निकट 
रदने वाले बन्धु-बरान्धवों की मानसिक चब्चलता को दूर करने सें 
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थ॑ रहे । स्वथ राम का सन सीता के वियोग मे अधीर दो 
था। अजुन कृष्ण के उपस्थित होते हुए दर्शन मात्र से 
। मानसिक अस्थिरता को दूर न कर सका । यादव कृष्ण के 
दर्शन करते रहने पर भी विनष्ठ हो गए | फिर यह कोन 
सकता है कि उनकी मूर्ति के दर्शन स्पर्शन अथवा पूजा से 
| आत्म-उत्थान हो सकेगा। गीता में अज्जु न ने कृष्ण 
गज को सम्बोधन करके कहा है-- 
बद्बल हि सन कृष्ण प्रमाथि बलवदू दृढम्‌ । 
तस्थाह निम्रह॑ मन्ये वायोरिव सुदुष्करम॥ ३४ अ० ६ . 
हे ऋृष्ण | निश्चय ही मन बढ़ा चद्वल है यह शरीर और 
यों का सथन कर डालता है। बढ़ा वलवान्‌ तथा हृढ़ हे। 
का निग्रह मेरी दृष्टि मे वायु के समान अति कठिन है। 
क्ष्ण उसका यह उत्तर नहीं देते कि में तेरे सन्मुख उपस्थित 
एक में अपना सन स्थिर फरले ! उसकी चद्लजा दूर हो 
ग्गी । ऊिन्‍्तु वे कहते हैं -- 
असशय॑ मद्दावाहों मनो दुर्निग्रहँ चलम | 
अभ्यासेन च कोन्तेय वेराग्येण च ग्रद्मयते ॥ 
है महावाहो अजु न ! इसमें सन्‍्ठेह नहीं कि मन चम््ज्ञ होने 
कारण बडी कठिनाई से वश में किया जाता है । यद्यपि 
यास और वैराग्य से उसे वश में किया जाता है । जब 
ज्ञात्‌ कृष्ण के साथ रहते हुए अजु न का मन स्थिर नहीं हुआ 
उनकी सूर्ति एक उपासक के सन को किस प्रकार स्थिर कर 
ती है? 
- ४ 

“ईश्वरीय रचना हमें उसके रचयिता का बोध कराती है। 
॥ भूर्तिया ईश्वर को रचना नहीं है ? कया उन्हे अद्धापूर्वक 


है 
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देखने से उनमे व्यापक परमात्मा ओर उसकी मदिमा का ज्ञान 
नहीं दो जाता ।” 


जिस भौतिक पदार्थ की वह मूर्ति बनी है वह नि सन्हेद्द 
परमात्मा की रचना है ऊिन्तु मूर्ति मूर्तिकार की बनाई हुई है 
परमात्मा की नहीं | किसी चित्र अथवा मूर्ति को देख कर हमारा 
ध्यान उसके बनाने वाले मर्तिकार पर जाता है जिसकी वह कृति 
है, ऊिन्तु उस परमात्मा पर नहीं जिसने उन सुन्दर रह्नों की रचना 
की है, जिनसे कि यह चित्र बना है ओर न उस पत्थर अथवा 
धातु पर जिसके बिना उस मर्ति का निर्माण असम्भव है। इसका 
एक कारण है| हम एक सुन्दर चित्र को देख कर चित्रकार की 
कला की इसलिए प्रशंसा करते हूँ कि उसने उस प्राकृतिक पढाथ 
का जिसका वह चित्र है साहश्य प्राप्त करने की चेष्टा को है । 
अन्यथा वह चित्र उस पदार्थ विशेष से जिसका कि उसमे 
चित्रण किया गया हे, सुन्दर नहीं हो सकता । क्‍या एक फूल 
का चित्र वास्तविक फूल की सुन्दरता प्राप्त कर सकता है 
कदापि नहीं । अत यह अस्वाभाविक नहीं है कि किसी चित्र 
अथवा मूर्ति को देख कर हमारा ध्यान प्रथम उसके बनाने वाले 
कल्लाकार पर जाता है, परमात्मा पर नहीं । 

इंश्वरीय बोध प्राप्त करने के लिए हमें उसकी प्राकृतिक 
रचनाओं का जिनमें मनुष्य ने हस्तक्षेप नहीं किया अवलोक 
करना चाहिए। क्या तारागणों से भरा आकाश उसकी महानता 
का परिचय देने के लिए पर्याप्त नहीं है ? दया सूर्य, चन्द्र, लोक- 
लोकान्तरों को अद्भुत रचना उनके रचयिता का बोध कराने 
की क्षमता नहीं रखती ? क्या सुन्दर बृर््षा और रह्न-विरबड्ो 
फूलों से लदे जज्डल ओर पर्वत हमारा ध्यान उस विचित्र 
कल्लाकार की ओर आक्ृष्ट नहीं कर सकते ? सत्य तो यह है 


हि 


& 


पे 
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कि उस महान प्रश्ु का स्मरण कराने के लिये छोटा--सा फूल 
ही पर्याप्त है । किन्तु यह तभी सम्भव है जब हमारी चर्म चक्षुओं 
के साथ हमारो ज्ञान चक्षुओं का भी सहयोग हो । 

यह युक्ति भो, कि सूर्ति को देखने से उसमें व्यापक परमात्मा 
की महिमा का ज्ञान होता है, सवथा निराधार हे । दूध में 
घृत है किन्तु देखने वाले को यह दिखाई नहीं देता। तिलों 
में तेल विद्यमान है परन्तु क्या वह किसी को दिखाई पढ़ता 
है? व्याप्प को देख कर व्यापक का इन चम चज्षुओं से 
कभी ज्ञान प्राप्त नहीं होता | इसके लिए ज्ञान चक्षुओं की 
आवश्यकता है । किन्तु वह तभी सम्भव है जब हमारी वृत्तिया 
अरन्तमुखी हों । मूर्ति पूजा से हमारी समस्त वृत्तियोँ वहिसु ख 
होती हैं, उसके द्वारा ईश्वर का हमें कभी भी बोध नहीं हो 
सकता । उस प्रभु की महिमा का दिवखशेन यदि किसी को 
करना है तो नित्य उदय होकर समस्त संसार का _ अवलोकन 
करने वाले सूर्य को देखे । यदि आप ग्रामीण है तो बसन्‍्त 
ऋतु में फू्नों से लदे सरसों के खेती का अवलोकन कीजिए । 
अगर आप नागरिक हैं तो नगर के किसी उद्यान सें जाकर 
खिले हुए फूलों के अद्भुत रूप रह्ञ का सूक्ष्म निरीक्षण कीजिए | 
फूल की एक पड्डड़ी हो उसकी अपार सहिसा का प्रदर्शन करने 
की क्षमता रखती है । एक साधारण सूर्तिकार द्वारा गढ़ी गई 
मन्दिर की भद्दी सूर्ति उसकी महिमा का क्‍या परिक्षाल करा 
सकती है | 

(५४) हि 

“जब ईश्वर से व्यापक दे तो मूति में भी है। हम मूर्ति 
की पूजा नहीं करते अपितु उसमें व्यापक परमात्मा की पूजा 
करते हैँ ॥? 
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उपयु क्त युक्ति केवल ऊथन मात्र है। एक मूर्ति पूजक का 
व्यवहार इसके सर्वथा विपरीत होता है | यह #्त्य है कि इंश्वर 
सर्वव्यापफ द्वोने के कारण मूर्ति में भी है । परन्तु व्यापक 
होने से प्रत्येक व्याप्य वस्तु पजनीय नहीं हो जाती । परमात्मा 
फूल में है फिर उसे मर्ति पर क्यो चढ़ाया जाता है ? जल में 
है फिर स्नान क्यों कराते हो ? चन्दन से दे फिर मूर्ति पर 
चन्दन क्यों लगाते हो ? भोजन में दै--भोग क्यो लगाते हैँ ? 
हाथों में है हाथ क्‍यों जोड़ते हो ? अत एक मर्तिपजक क 
लद्दय मर्ति से व्यापक परमात्मा की उपासना होता तो वह उपयु क्त 
समस्त क्रियाकलाप का आश्रय न लेता । वह म॒ति को ईश्वर 
समम्त कर उसकी पूजा करता है उसमें व्यापक परमात्मा की 
नहीं । मूर्तिपुजा के जन्मदाता, स्वयं पुराण इस युक्ति का 
स्थान-स्थान पर खण्डन करते हैं । भविष्य पुराण मध्यम प० 
अर० ७ का निम्न श्लोक देखिए 
वासुदेवाग्रतश्चापि. रुद्रमाहात्म्यवर्शनम्‌ । 
रुद्रामं वासुद्वस्थ कीर्तेन पुण्यवर्धनम !। 
दुर्गामों शिवसूययस्त वेष्णवास्यानमेव च । 
-  य करोति विमूढात्मा गार्दमीं योनिमाविशेत्‌ ॥ 
अर्थ स्पष्ट है--जो मनुष्य वासुदेव की मूर्ति के आगे शिव 
की स्तुति करता है और शिव के आगे वासुदेव का कीर्तन करता 
है, दुर्गा के आगे शिव, सूर्य या विष्णु की स्तुति करता है वह 
मरते गधे की योनि में जाता दै। यदि मर्ति पञ्मा का उदध्य 
मर्ति में व्यापक ईश्वर को पजा द्वोता तो एक देवता के समक्त 
दूसरे देवता की स्तुति-प्राथना का निषेध पुराण न करते | 
पजा का उद्दे श्य जीवात्सा और परसात्मा का मेल है । इसी 
मेल का नाम योग है । किन्तु मिलाप वहीं हो सकता है जद 





दोनों विद्यमान हैं। मर्ति में परमात्मा अवश्य है झिन्तु उपासक 
का जीवात्मा नहीं | ऐसा स्थान जहाँ जीव और ब्रह्म दोनों ही 
उपस्थित हों केवल मनुप्य का हढय हे । इसी छदय मन्दिर में 
जीव उस न्ह्य का साज्षातू कर सऊता है।वेढ और उपनिपद्‌ 
इसी सत्य का निरूपण करते हैं। 
वेत्तस्तत्पश्यन मनसा गुहायाम्‌ | यजु० ३९ ८ 
विद्वान्‌ पुरुष परमात्मा को हृदय में देखते हैं । 
तमात्मस्थमनुपश्यन्ति धौरास्तेषों सुखंशाश्वत॑ नेतरेपाम । १२ 
पम्चम वल्ली कठोपनिपदू । 
जो धौर पुरुष' जीवात्मा में स्थित परमात्मा को देखते है 
उनको चिरकाल तक रहने वाला सुख प्राप्त होता है, अन्य 
को नहीं । 
| (६) 


विद्वान और ज्ञानियो के लिये चाहे मूर्ति पृजा की उपयुक्तता 
न हो परन्तु जन साधारण के लिए उसकी आवश्यकता है। 
पाश्चात्य शिक्षा एव सभ्यता के प्रसार से शिक्षित हिन्दू युवक 
वैसे ही ईश्वर और धर्म से विमुख होता चला जा रहा है। 
यदि मूर्ति पूजा और मन्दियें को हटा दिया गया तो हिन्दुओं 
की ईश्वर और घर्म में अवशिष्ट अद्वा और भी नष्ट हो जायगी 
ओर लोग नास्तिक बन जायेंगे । अत सूर्तिपूजा को जीवित 
रहने देने की आवश्यकता है न होने से कुछ होना अच्छा है । 
मूर्ति पूजा को जन साधारण के लिये उपयुक्त बताना और उसके 
लिए उसे जीवित रखने की युक्ति एक उल्टी वात है। मूर्ख को 
शिज्ञा न देकर मूर्ख ही रखना एवं रोग की चिकित्सा न करके 
उसे वनाए रखने का प्रयत्न यदि डचित है तो इस युक्ति का भी 
ओचित्य स्वीकार किया जा सकता हे। जनसाधारण में धार्मिक 
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भावनाओं का अभाव नहीं हे | मनुष्य की स्वभाव से ही 
धार्मिक प्रवृत्ति होती है | यदि उन्हे ईश्योरोपासना की सच्ची 
विधि का परिज्ञान करा दिया जाय तो वे घोरे धीरे उन्नतावस्था 
को प्राप्त कर सकते हैं । परन्तु पाधा, पर्डे और पुजारी न जाने 
क्रित्नों का स्वार्थ इस कार्य में बाधक है | यह लोग इन्हे 
अन्धकार मे रखने का प्रयत्न करते रहते हैँ । उन्हे उपदेश दिया 
जाता है कि मूर्ति के द्ाथ जोड़ों और अपना चढाबा उसके 
अर्पण करदाी । बस यददी पूजा है । इसी उद्देश्य से तीर्थों के 
पण्डे सैकड़ों मील मे यात्रिया का पीछा करते हैं | क्‍या इसी का 
नाम धर्म है जिसके लिए मूर्तिपूजा को जीवित रखने की आव- 
श्यफता है ? वया इसी प्रकार के ईश्वर-विश्वास से हिन्दू समाज 
फी रक्षा हो सऊती 

ईश्वरोपामना ओर धर्म का उद्देश्य मनुष्य की आत्मा और 


बुद्धि को ऊ'चा उठाना है| परन्तु मूर्ति पूजा एक ऐसी विधि दे 
जो मनुष्य समाज को सदा मूर्ख बनाए रखना चाहती है | यह 
उपासक को अन्ध विश्वासी और भोरु बना देती है । यही कारण 
है कि शताबिदियों के अज्ञान और अन्धकार के पश्चातू भी जन- 
साधारण का जीवन मूर्तियों के निरन्तर सम्पर्क में रहने वाले 
पण्डे पुजारियों से आज श्रेष्ठतर है । सबसे बड़ी हानि जो 
एक मूर्तिपूजऊ कर रहा दै, उसकी अपनी निजी हानि है । वह 
एक असत्य सार्ग पर जा रहा है और उसी में सन्तुष्ट है। वह 
सममता है कि में ईश्वर की पूजा कर रहा हूँ और अपने समस्त 
जीवन को इसी अन्ध विश्वास में व्यतीत कर देता दै। वास्तविक 
हानि जो इससे हो रही है चह सर्वे साधारण की है । शिक्षित 
समुदाय अपने वबुद्धि-बल्ल से इन पण्डों ओर पुजारियों से 
अपनी रक्ता करते रहते हैं । किन्तु हमारा अशिक्षित समुदाय ही 
है जो इनके द्वारा बुरी तरह लूटा जाता है । क्‍या उनके लिए 
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मर्तिपुजा का यही उपयोग है ? मुसलमान, ईसाई, मूर्तिपुजक 
नहीं हैं। क्‍या इनका साधारण जन-समाज नास्तिक है ? सत्य 
तो यह है कि इनकी आम्तिक भावना हिन्दुओं से कहीं अच्छी 
है | मर्ति पूजा स्वयं नास्तिकता है। अतः यह समझना कि 
इसके द्वारा आस्तिक भावना जीवित रह सकती दे एक दूसरा 
भ्रम है । जिस प्रकार एक राजसत्ता की विद्यमानता में दूसरी 
सत्ता की आधीनता एवं आज्ञा पालन राज विद्रोह है, ठीक उसी 
प्रकार ईश्वर की उपस्थिति में जड़ मर्ति को ईश्वर समझना और 
पजना ईश्वर विद्रोह है, और उसी का दूसरा नाम नास्तिकता 
है। यदि शिक्षित युवक् समाज आज ईश्वर और धर्म से 
ऊच कर नास्तिकता की ओर जा रहा हे तो उसका कारण भी 
इसी प्रकार के कल्पित ईश्वर और उसकी पूजा का विधि- 
विधान है । 

हमने ईश्वर और धर्म के कल्पित और असत्य रूप का प्रचार 
किया, यह उसी का फल्न है। मर्ति पूजा से दिनन्‍्द जाति को जो 
हानि हुई है उनका वर्णन हमने इस पुस्तक में स्थान-स्थान पर 
किया है । अत हम यहाँ उनकी पुनरावृत्ति नहीं करना चाहते । 
यह ठीक है कि न होने से कुछ होना अच्छा है किन्तु डसके 
ओचित्य-अस्शैचित्य पर भी ता हमे विचार करता है! यदि 
उससे हमारा अनिष्ट होता हे तो उससे न होना कहीं अच्छा 
है । कोई इसलिए किसी विफेले पदार्थ को नहीं खाएगा, क्योंकि 
उसके पास खाने के लिए कोई सामग्री नहीं थी । और यदि 
वह ऐसा करता है तो उसकी मृत्यु निश्चित है। मूर्ति पृजा एक 
उल्टा मार्ग हे। इस पर चल कर हम अपने अभीष्ठ को कभी 
प्राप्त नहीं कर सकते | यह हमको अपने निर्दिष्ट स्थान से रूदा 
दूर ही ले जायगी । 
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मूर्ति, शिवलिब्न की लब्जाम्पद आकृति भय अर लब्जा के 
अतिरिक्त क्या कभी श्रद्धा और भक्ति के भाव उत्पन्न कर 
सकेगी ? अत ये हमारे संस्कार हैं, जो एक मूर्ति अथवा भच्दिर 
को देख कर हमारे अन्दर श्रद्धा और भक्ति का भाव इततन्न 
करते हैं । 
(६) 

“मूर्तिवुजा अपने महान पूर्वजो की पूजा है । क्‍या मद्दा- 
पुरुषा को पूजा भी पाप है ? सभी जातियों अपने पूर्व महा- 
“पुरुषों की किसी न किसी रूप में पृजा करती हैं। मुसलमान और 
इंसाइयो में भी इस प्रकार की पुजा प्रचलित है । इससे सिद्ध है 
कि मूर्ति पूजा मनुष्य के हृदय में वीजरूप से विद्यमान है, और 
उसे उससे सर्चथा दूर नहीं किया जा सकता |” 

इस पर विचार करने से पूर्व मूर्ति और पृजा इन दो शब्दों 
को भली भाँति समझ लेना चाहिए । आकारे व शरीर वाली 
वस्तु का भूर्ति ऋद्दते हैं | उसके दो प्रकार हैं--जड़ या चेतन 
समस्त जीवधारों चेतन मूर्तियोँ हैं और चेतना रहित जइ 
पदार्थ जड़ सूर्तियोँ हैं | पूजा का आर्य आदर--सक्कार हैं । 
व्यावहारिक रुप में इसके अर्थ उचित व्यवहार और रक्षा के 
भी है । अत जब हम यह कहते हैं कि माता, पिता, शुरू 
आदि हमारे पूज्य हैं, अथवा हमें उन्की पूजा करनी चाहिए, 
तो इसका अभिप्राय उनकी अन्न जल वस्त्रादि से सन्तुष्ठि तथा 
सेवा-सुभूपा एवं आज्ञापालन द्वारा उन्हे सुखी रखना है । 
किन्तु एक जेड वस्तु की पूजा उसक्री उचित रज्ा एवं व्यवहार 
द्वी है, उसके हाथ जोड़ना, स्तुति करना अथवा भोग लगाना 
नहीं, क्योंकि न वह सुनती है, और न खाती है | इसलिए 
एक मूर्ति की चेतन की भाँति पूजा करना णऊ ज्ञानशुन्य कृत्य 


|) 


! हिन्दू गज्ला नगी की आरती ज्वारते हैं, स्तुति करते है, 


(२११ ) 


जल में दूध चढ़ाकर उसे नष्ट करते हैं । रेलगाड़ी जब पुल 
पर से जाती है तो उसमें से पैसे फेंफ्ते हैं. किन्तु बाद आने 
पर यही गडद्ा उनके प्राम्ों के भास बहा ले जाती हैं | अद्गरेज 
लोगों ने हिन्दुओं की भांति उसकी पूजा नहीं की किन्तु नहर 
तथा बिजली आदि बता कर उसका सदुपयोग किया, और 
लाभ उठाया है | अब कहिए गद्भा ने किस पर #कृपा की ९ 
हिन्दुओं की प्रचलित मूर्तिपुजा को पूर्व पुरुषों को पूजा 
बताना या समझना या तो इन दोनों के भेद को न समझना 
है, अथवा वाक्‌ छल, है । पूर्व पुरुषों की पूजा अथवा उनको 
मर्ति वा चित्र का यथायोग्य व्यवहार कोई पाप नहीं हैं। 
आप उनके चित्रों से अपने स्थानों को सुसज्जित कीजिए, उनकी 
मूर्तियां ( 8:४:७८४ ) रखिये अथवा सावजनिक स्थानों _ पर 
उनकी स्थापना कीजिए जिससे उनको देखकर उनके आदशे 
जीवन एवं सदुपदेशों की स्मृति हो सके और उनके पदचिन्हों 
पर चलने का मोत्साहन मिल सके । किन्तु उनके ग्रति चेतन 
जैसा व्यवहार--मानो जीवित हैं--अथवा उन्हे ईश्वर समझ 
बैठना ओर ईश्वर के स्थान में पूजना अज्ञान और नास्तिकता 
है । मुसलमान मूर्ति पूजा के विरोधों होते हुए भी काबा के 
फाले पत्थर ( सट्नों असवद ) को चूसते है और इसके प्रति 
आदरभाव रखते हैं '। अरब के मुसलमान भो जैसा 
पूरे लिखा जा चुका है, मूर्ति पुजक थे | उनकी उपासना विधि 
( नमाजु ) में शिर क्ुछाना ( सजुदा ) यह सिद्ध करता है कि 
केवल उनके सामने की मूर्ति हटाली गई हे किन्तु प्रकार अभो 
वही है । इस हे उनके पुराने के किसी न किसी रूप 
में चले आ रहे हैं। इसी प्रकार उन्होंने जीवन- 

को भो नहीं समझा । वे समभते हैं कि सरत्यु के हा शरीर 
' के साथ जीव भी कन्न में रहता है । और यही समझ कर वे अपने 


(*१६ ) 


पूर्वजों फ्री ऊत्ा पर स्ुति और प्रार्थना ऊरते हैं। परन्तु यह 
सब कुड्ध होते हुए भी मुसलमान एकेग्वरवादी है, और ईश्वर 
के स्थान पर किसी दूसरे की पूजा नहीं करते | रे 

रोमन कैथोलिफ ईसाई, ईसा, मरियम आदि की पृजा करते 
हैं किन्तु शराटेस्टेटट ईसाई उसे ईसाई धर्म के विरुद्ध समभते हैं । 
ईल्ला ने स्वय मर्तिपूजा का खण्डन किया है। कुछ योरूप- 
निवासियों में पुराने मूर्तिपूजा के सस्कार जीवित रहे और 
अन्य देवताओं के स्थान पर उन्हेंने ईसा श्रीर उसकी माता 
मरियम की पूजा प्रचलित करदी । 

जब फ़िसी मनुष्य वा जाति के हृदय में प्रवल कुसंस्कार 
घर कर लेते है तो उन्हे निम्‌ ल करना कोई सरल बात नहीं है । 
डिन्तु बुगई, बुराई ही है। पुरानी होने से उसके दोप गुणो मे 
परिणत नहीं हो सकते | किसी रोग की भयद्वरता इसलिये क्रम 
नहीं हो जाती, क्योंकि उससे बहुत से मनुष्य पीड़ित हैँ, ऐसा 
रोग तो महामारी है, और उसका शीघ्र से शीघ्र उन्मूलन द्वोना 
चाहिए। योरुप, अमरीका आदि पाश्चात्य देशों मे बड़े-बड़े 
नगरों के साव॑जनिक स्थानों में उनके महापुरुषो फ्री जिस भांति 
मूर्तियाँ स्थापित की गई हैं, वही महापुरुषों की मूर्तियों की 
उपयुक्त पूंजा है। हमारे देश में भी देश के नेताओ की इसी 
प्रकार की मूर्तियाँ स्थापित करने की प्रथा चल पड़ी दै । किन्तु 
यह उसी अवस्था में ल्ाभप्रद है जब हम उनका उचित उपयोग 
करें । यदि राम कृष्णादि महान पुरुषी की मूर्तियों क्रो तरह 
इनका भी दुरुपयोग हुआ तो इससे भी हासि हो होगी । 
मद्वात्मा गान्धी की सूर्ति और समावि का कुछ ऐसा ही दुरूपयाग 
मद्रात्मा जी की इच्छा और सिद्दान्तों के विरूद्ध उनके भक्तों 
द्वारा, जिनमे हमारे देश के बढे-बडे नेता भी है, प्रारम्भ हें। चला 
है जिसे रोकने क्री चद्ी आवश्यकता है | 


(१०) 

_.._ “जब महापुरुषों की मूर्तियों देखऊर हमें उनकी स्पाति हो जाती 
है ते। राम, कृष्णादि की मृतियाँ देखकर जो ईश्वर के अचतार थे- 
परमात्मा की स्मृति क्यों नदीं हो सकतो ९” 

इसी पुस्‍्तक में अन्यत्र यह सिद्ध क्रियाजा चुका है क्रिन 
इैश्चर अवत्तार लेता है ओर न इसकी आवश्यकता है। राम, 
कृष्णादि महापुरुपा की मूर्तियाँ स्थापित करने में तो कोई हानि 
नहीं, किन्तु उन्हें जीवित पुरुषों को भाँति पजना अथवा उनमे 
ईश्वर की श्रान्ति रखना अज्ञान ओर पाखण्ड है| इससे देश 
आर जाति की हानि ही हानि है । लाभ कुछ नहीं । 


(१९) 
“+सर्तिपजा ईश्वर-प्राप्ति की प्रथम सीढ़ी है ।” 
यह उपसा भी अभ्रसपर्ण हे। सीढ़ी पर चंढुकर मलुप्य 
उत्तरोत्तर ऊँचा उठता है। परन्तु मर्तिपजा जैसा कि हम सिद्ध 
कर चुके हैं--पतन की ओर ले जाती है-। इसके अतिरिक्त एक 
मृतिपजक आजीवन मृतिपृजक ही बना रहता है। यह बात 
दूसरी है कि उसऊरा विश्वास मूर्तिपजा से क्सी प्रकार स्वयं हट 
जाय अथवा हटा दिया जाय। चेतन प्राशिमात्र ह निष्काम 
सेवा, विद्वान आप्त पुरुषपो का आदर-सत्कार तथा सत्सड्र एवं 
यम नियमादि का पालन तो ईश्वर-प्राप्ति की सीढ़ियों हो सकती 
हैं किन्तु मूर्तिपुजा तो एक गहरी खाई दे जो मानव समाज को 
रसातल को आर ले जाती है। यह एक ऐसा अन्ध विश्चास है 
जो मानव-हृदय को पाषाण एवं बुद्धि का ज्ञानशुन्य बना 
देता है । 
(१२) 


“चेदान्त का सिद्धान्त है कि सारा ही संसार ब्रह्म है। जब 
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सारा ही संसार ब्रह्म है पुन मूर्ति को ब्रह्म मानने में क्या दोप 
है १9 

यह सारा जगत ब्रह्म है यह सिद्धान्त वेदान्त-दर्शनकार का 
नहीं है। वह जीव और ब्रह्म के भेद का बलपूर्वक प्रतिपादन 
करता है| हा, श्री शक्लराचार्य का ऐसा मत था और उन्हीं के 
अनुयायी जीव-बरह्म करी एकता पर विश्वास रखते हैं। श्री 
साधवाचाय ने अपने बेदान्त भाध्य मे इस सिद्धान्त का प्रबल 
खण्डन किया है। इस विपय का हमारे प्रस्तुत विषय से कोई 
सम्बन्ध नहीं है । इस सिद्धान्त को मान भो लिया जाय तो 
उपास्य और उपासक में जब भेद ही नहीं तो उपासना क्रिसकी 
ओर क्यो ? मूर्ति को ब्रह्म मानने ओर न मानने का तो प्रश्न 
ही उपस्थित नहीं होता | इस पर भी यदि इस सिद्धान्त के मानने 
वाले उपासना की आवश्यकता का अनुभव करते 
तो श्री शद्वराचार्य ने मूर्तिपूजा का स्वयं खरण्डन किया है 
अतएव इस युक्ति का दोनो ही प्रकार से कोई महत्व 
नहीं रहता । 

(१३) 

“जिस प्रकार हमने निराकार अक्षरों के लिए साकार अत्तरों 
की कल्पना करली है ओर जिस भाँति दम रेखागणित के 
आकार रद्धित बिन्दु की कल्पना एक सूक्ष्म बिन्दु लगाकर कर 
लेते हैं. उसी प्रकार यदि निराकार ईश्वर के लिए साकार मूर्ति 
की कल्पना करलें तो इसमें कया हानि दै (” 

कल्पना किसी वस्तु के अभाव अथवा अनुपस्थिति में 
की जाती है। साकार अक्षरों की कल्पना केवल निराकार अक्षरों 
या शब्दों के अभाव मे उनकी पूर्ति के लिए की जाती है। यदि 
हमारे शब्द सर्वत्र और सदा सुने जाते तो हमे न साकार 


पा 
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अक्षरा क्री कल्पना की आवश्यकता थी, और न केखनऊला 
की । परमात्मा सर्वव्यापक और सावकालिक है, अत उसके लिए 
किसी दूसरी वस्तु की कल्पना का प्रश्न ही नहीं उठता। यदि 
कहो कि दिखाई नहीं पड़ता इसक्तिए कल्पना करने की 
आवश्यस्ता है। परन्तु केवल दिखाई न पडने से किसी वस्तु 
का- अभाव नहीं हो जाता । आकाश और शब्द दोनों हो 
दिखाई नहीं पढ़ते परन्तु उनका अभाव नहीं दे। कल्पित 
वस्तु में और जिस वस्तु का वह कल्पना है छुछ सादिश्य 
होना चाहिये । अक्षुर-विज्ञानवेत्ता जानते हैं. कि साकार अज्ञर 
निराकार अक्षरों की मूर्ति नहीं है अपितु उच्चारण के समय जो 
8 

ओपए आदि की आकृति बनती है उसकी ही कल्पना हे और 
वर्तमान समत्त मापाओं की वर्णंम्रालाएँ उन्ही का अपक्रश 
रूप हैं। इसी प्रकार एक बिन्दु उसी समर तक रेखागणित के 
बिन्दु के सदर समक्ता जायगा जब चह सूक्ष्म से सूक्ष्म हो । 
एक बढ़े गोलाकार चिन्ह को कभी कोई बिन्दु कहने या मानने 
के लिये उ्यत नहीं होगा। एक हाथी के वहृदाकार की आप 
पहाड़ से उपसा दे रूकते हैँ किन्तु एक जलाशय में उसकी 
कल्पना नहीं की जा सकती, यद्यपि दोनों ही साकार हैं.। ईश्वर 
ओर पापाण-मूर्ति से लेशमात्र भी सादश्य नहीं है। मूर्तिया 
प्रायः निराकार ईश्वर की कल्पना करके बनाई भी नहीं गई, 
अपितु मनुष्यों को ईश्वरावतार समझ कर उनकी कल्पना ऊर 
डाली गई है। निराकार शब्द ऑख से नहीं देखा जाता, 
अपितु कान से सुना जाता है | सुविधा के लिये कानों के विषय 
को साकार अक्षरों की कल्पना द्वारा आँखों का विपय बना 
लिया गया है। परन्तु जो परमात्मा फिसी इन्द्रिय का विपय 
नहीं है उसे समभाने के लिये उसे क्रिस इन्द्रिय का विषय बनाया 
जाग्रे ? वह ता केवल अनुभूति की ही वस्तु रह जाती है | 


2, 


(१५) ॥ 

''जिस प्रकार काल के निराकार होने पर भी साकार घड़ी 
से निराफार घढ़ी का ज्ञान हो जाता है, इसी प्रकार मूर्ति द्वारा 
परमात्मा का ज्ञान हा सकता है ।”? 

घड़ी एक यंत्र है जिप्तके द्वारा हम सूर्य के सन्मुख प्रथ्ची 
के एक बार घुमने से उत्न्न दोने वाले दिन और रात्रि के समय 
को साप करके उसका विभाजन कर देते हैं । घड़ी न काल की मूर्ति 
है ओर न जब तऊ सूर्यदिय ओर सूर्यास्त के अनुसार उसे ठीक 
ठदीर मिलाया जाय, फाल का ज्ञान ही करा सकती है। बन्द घढ़ी 
हारा समय-ज्ञान तो दुर, हम उससे समय का साप भी नहीं कर 
सकते | अत घड्ठछी को किसो अश में सूर्य को मर्ति तो कह सकते 
हैं, क्योंकि उसका सारा क्रम सर्य पर निर्भर है परन्तु वह 
निराकार काल्न की मूर्ति कदापि नहीं । 

(१५) 

“जैसे मानचित्र (नकशा) को देस्मकर पहाड़ तथा नदी का 
ज्ञान बालकों को हो जाता है इसी प्रकार मूर्ति को देखकर ईश्वर 
का ज्ञान दे जाता है |” 

पद्दाढ, नदो, प्»वी आदि सभी साकार वस्तुएँ है। मानचित्र 
उनका लघु रूप है। यह असत्य अथवा पअसम्भव कल्पना नहीं | 
डिन्तु परमात्मा निराकार है, ऐसी अवस्था में उसकी मूर्ति 
अथवा चित्र की ऊल्पना नहीं की जा सकती । 

(१६) 

“शब्द निराकार है किन्तु उसे आमाफोन के रिकाड में 
भर फर मूर्तिमान बना लिया जाता है! इसी भांति निराकार 
परमात्मा की भी मूर्ति क्यों नहीं बनाई जा सकती ९”? 

घब्द, चाहे हम उसे कण्ठ से व्यक्त करें चाहे ग्रामाफोन फे 


( २१७ ) 


( 50००० 9७05 ) शब्द यंत्र और रिकार्ड की सहायता सें- 
वह निराकार ही रहेगा | अन्तर केवल प्रकार का है। मलुष्य 
इसका उच्चारण जहाँ कण्ठादि की सहायता से करता है वहा 
प्रामाफोन सें कुछ यंत्रों की सहायता से किया जाता है । परन्तु 
हैं दोनों ही निराकार । 

(१७) 

“जैसे एक कागज के टुकड़ अथवा धातु के लित्रके पर किसी 
राजा, महाराजा का चित्र बना देने से वह मूल्यवान्‌ वन जानता 
है, इसी प्रकार एक मूर्ति परमात्मा की मान लेने पर वह पूजनीय 
हो जाता है”? 

एक करेन्‍्सी नोट, हुस्डी अथवा सिकक्रा इसलिये मूल्य- 
वान्‌ नहीं हो जाता कि उस पर क्रिसी सम्नाट्‌ का चित्र हे 
अथवा मुहर या हस्ताक्षर है। उसका मूल्य राज्य की साम्ब पर 
निर्भर है। राज्य उस मूल्य का चुकाने का उत्तरदायित्व अपने 
ऊपर लेता है। यही कारण है क्ि जिस प्रकार एक व्यापारी 
का दिवाला निकल जाने पर उसकी हुए्डी एक रद्दी कागज 
का टुकड़ा रह जाती है, ठीक इसी प्रफार राज्य के परिवर्तन पर 
उस फरेन्सी नोट का कुछ भी मुल्य नहीं रहता। परमात्मा 
निराकार है उसकी कोई आकृति वा मूुर्दि ही नहीं। अत 
जिस प्रकार जाली सिक्‍क्रफ़ा प्रचलित करने पर राज्यदस्ड 
मिलता है उसी प्रकार क्‍या मृर्तिपू जक दरुडनीय नहीं ठहरते ? 

( (८) 

“मूर्ति परमात्मा का शरीर हैं. शरीर को पूजा करने से 
शरीर प्रसन्न हाता है, अत मूर्तिपजा ठीक है।! 

न्यायदर्शन, “चेप्टेन्द्रियार्थाशय: शरीरम्‌”? -+क्रिया, इन्द्रियोँ, 
अर्थ इनके आञअय को शरीर बताता है। मूर्ति में कोई भी शरीर 


( 


का लक्षण नहीं | यदि यह कद्दो क्रि जिस श्रकार ब्रह्माण्ड का 
परमात्मा का शरीर माना गया है उसी प्रकार मूर्ति भी परमात्मा 
का शरीर है, परन्तु ब्रह्माण्ड को शरीर बताता केवल एक रूपक 
अलक्कार है, वास्तविकता नहीं। केवल व्याप्य-वध्यापक सम्बन्ध 
से मूर्ति परमात्मा का शरीर नहीं हो सकती अन्यथा हमारा 
शरीर भी परमात्मा का शरीर हो जायगा | तब हम अपने शरीर 
की ही पूजा करके परमात्मा को प्रसन्न कर सकते हैँ; मूर्ति को 
आवश्यकता दी नहीं रहती । या फिर समस्त पदार्थ द्वी परमात्मा 
के शरीर हैं, मूर्ति का मगड़ा ही व्यर्थ है । 


(१६) 

«जैसे अग्नि के निराकार और साकार दो रूप हैँ उसी 
प्रकार परमात्मा के भी निराकार और साकार दो रूप हैं 
इसीलिए निराकार परमात्मा की निगुण ओर साकार परमात्मा 
की सगुणोपासना की जाती हैं | सगुणोपासना का हो दूसरा 


नाम मूर्तिपूजा है ।” 


अग्नि का स्वाभाविक गुण रूप है । जिसका रूप स्वाभाविक 
गुण हो वह कभी भी निराकार नहीं हो सकता । शास्त्रों मे 
अग्नि की दो अवस्थाए वर्णन को हैं एक उद्भूत दूसरी अनुद्‌भूत 
जब अग्नि के अवयव अलग-अलग हो जाते हैं तो दिखाई 
नहीं देते । किन्तु जब रगड़ आदि से प्रकट होते हैं तो दिखाई 
देते हैँ । इसका यह अथ नहीं कि वे दिखाई न देने के कारण 
निराकार है । दूध में घो दिखाई नहीं पड़ता और न तिलों में 
तेल्न दीखता है--बिल्लौने से अथवा पेरने से उनमें घी व तेल 
प्रकट हो जाता है | तो इसका यह तात्पर्य नहीं कि थी व तेल 
पहिले नहीं था या पीछे उत्पन्न हो गया । जो वस्तु निराकार 
है वह सदा निराकार ही रहेगी । पुन जेसा कि पूर्व लिखा 


>पँ 


श्म) 
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जा चुका हैं, दो विरोधी गुण एक वस्तु में एक साथ नहीं रह 
सफते । अतएव परमात्मा को यातो निराफार मालो या साकार 
यदि कहो कि निराकार है किन्तु क्रमीं साकार भी हो जाता 
है, तो प्रथम निराकार वस्तु साकार होती ही नहीं । थाडी देर 
के लिए यदि मान भी लें तो सरकार होने पर परमात्मा निराकार 
नहीं हेगा और एकदेशीय हो जायगा । एकदेशीय हो 
जाने पर स्बव्यापक नहीं रहेगा न सर्वान्तर्यामी । सर्वेब्यापक 
ओर सर्वान्तर्यामी न रहने पर कर्म-फलदाता भी नहीं रहता 
ओर न ख्ष्टि को नियम में चल्ला सकने की शक्ति रख सकेगा | 
फिर साकार से आपका तात्पय कया है ? क्‍्यां वह जढ़ 
पदार्थों की भाँति आकार वाला हो जाता है ? यदि ऐसा है 
तो उसमे ओर चेतना रहित जड़ वस्तु में क्या अन्तर रह गया ? 
यदि कही कि जीव की भाँति निराकार तो रहता है किन्तु शरीर 
भी धारण कर लेता हूँ। तव भी शरीर द्वारा जो विकार 
उत्पन्न होते हैं वे सब्र हो उसे भोगने पडे गे, और वह निल्लेप 
आर निर्विकार नहीं रहंगा । शरीर कर्मों का फल है अतएव 
बह कर्म वन्‍्धन से भी मुक्त नहीं हुआ | ऐसी अवस्था में 
यह परमात्मा रहता ही नहीं, अपितु जीच वन जाता है । ईश्वर 
का अवतार मानने पर होता भी ऐसा दी दे | निगु ण और 
सगुणोपासना के भी वह अर्थ नहीं हैं जो आपने सममे हैं । 
क्या निराकार होन पर परमात्मा गुणरहित हो जाता है? 
निराफार वस्तु में जितने गुण होते है उतने साकार वस्तु सें 
नहीं होते । जीव, निराकार है उसमें क्रितने गुण और कितनी 
शक्ति विद्यमान है ? क््वयं जितने भो गुण हैं वे सब ही 
निराकार हैं | इसी प्रकार साकार वस्तु भी केबल साकार 
होने से सगुण नहीं हो जाती । वास्तव में जब हम परमात्मा 
के न्‍्यायकारी, उयालु, आनन्स्वरूप आदि धनात्मक गुणों 


( २२५ ) 


की हृढय में धारणा वा चिन्तन उरते हैं जिससे हम भी उन 
गुणों को घारण कर सकें तो इसे सगुणोपासना कहते हैं। 
इसी प्रकार जब हम इंश्वर के अजर, अमर, अनादि, अनन्त 
आदि ऋणात्मक गुणों को हृदय में घारण करते हैं, तो वह 
निगु शोपासना है। निगु शोपासना के प्रभाव से उपासक 
में निगुणता आती है। यदि ईश्वर अमर है तो वह भी 
अमर हो जाता है। उसके प्भाव से उपासक के अन्दर 
जैसा कि सग॒ुणापासना में होता है, कुछ आता नहीं 
अपितु कुछ जाता है। फ़रिन्तु इस जाने से उसे आनन्द 
ओर शान्ति प्राप्त होती है। कठोपनिषद्‌ के निन्‍न मन्त्र 
में यही भाव स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किये हैं--अशब्दमस्पशंम 
रूपमज्ययम तथाउरसन्तित्यमगन्धवर्च यत्‌ | अनाग्यनन्तम्महत 
पर भव निचाय्य तन्मृत्युमुखात प्रमुच्यते | कठ० १।०२। ?५॥ 

अर्थात ईश्वर अशब्ट, अस्पर्श, अरूप, अब्यय, अरमस, 
अगन्ध, अनादि, अनन्त है। इस प्रकार उस महान परम ध्रुव 
का निश्चयात्मक ज्ञान प्राप्त करने से मनुष्य मृत्यु के मुख से 
छूट जाता है | 

० 

लड़कियां पहले गुड़िया खेलती है। परन्तु विवाह होने पर 
इस छोड़ देती हैं। ऐसे ही पहले हम मूर्तिपजा ऊरते है। जब 
ईश्चर मिल जायगा ता छोड़ देंगे । 

“तुल्नसी प्रतिमा पजियी, है गुड़ियन को खेल । 

जब पहुँचे ससुराल में, देय पिटारे मेल ॥” 

जिस प्रकार मर्तिपूजा ईश्वर-प्राप्ति का साधन समझा जाता 
है, उसी प्रकार गुड़ियों का खेल विवाह का साधन नहीं है । 
यदि ऐसा होता तो सब माता-पिता लड़कियों के विवाह की 


([ न्न्१्) 


चिन्ता से मुक्त हो जाते। गुड़ियों का खेल वास्तव में बच्चो 
के मन बदलाव की वस्तु है। फ्या मुर्तिष्णा भी मन बहलाव 
की वस्तु है ? उस ऊन्‍्या के लिए क्या कहा जायगा जो बुडढी 
हो गई हे किन्तु गुड़ियाँ से ही खेलती है। लोग बुडढे हो 
जाते हैं किन्तु उनसे गुड़िया रूपी म्‌ तिपूजा नहीं छूटती | सत्य 
तो यह है कि एऊ मूर्तिपजक का अमृुल्य वन ओर समय इसी 
खेल में व्यतीत हो जाता है, ओर यह अभागा यह 
समझता रहता है कि वह इसके द्वारा ईश्वर के निकट पहुँच 
रहा है। एक बच्चा भो गुड़ियों के खेल को खेल ही समझता 
है परन्तु एक मर्तिपजक बुड॒ढा होने पर भी मूर्तिपुजा को ईश्वर- 
पूजा सममता है। इस अन्नान के लिए कया कद्दा जाय ? 
१) 

अ्रतिपजा में कुद् गुण न सहो ऊिन्तु वह हमारे पृर्रजों की 
देन है जो सेऊडद़ों वर्षों से चली आ रही है । इसलिये घर्म 
समभा कर न सही, एक प्राचीन प्रथा समझ कर ही उसे प्रचलित 
रखने मे कोई ढोप प्रतीत नहीं होता ।? 

इस पुस्तक में जेसा कि हमने स्थान-स्थान पर सिद्ध किया है, 
मर्तिपजा हमारे प्राचीन ऋषि-मुनियों को ठेन नहीं है। महदा- 
भारत के पश्चात इस देश के अध पतन के साथ-साथ पौराणिक 
काल में इसका जन्म हुआ। यह सब कुछ होते हुए भी कोई 
प्रथा इसलिए अनुकरणीय नहीं होती क्योंकि वह परस्परा से 
चली आ रही है। हमें ता उसके गए-ोपों पर विचार करना 
है । जो समाज किसी घचुराई से इसलिये चिपटा रहता है 
क्योंक्रि उसके पर्बज भी एसा करते चले आये है. वह 
शीघ्र नपट्ठ होजाता है। जिस पअकार पौढों के निकट उस खड़े 
हुए भाड़-फंकारों को काट फेंकना आवश्यक है, इसी प्रकार 
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किसी समाज के उत्थान के लिये उसमे उत्पन्न हाने बाली 
कुरीतियो को दूर करना अनिवार्य है। मूत्तिपूजा से हिन्दू- 
जाति को हानि हुई है, उसका दिग्दर्शन इस पुस्तक में कराया 
है । ऐसी कुप्रथा को जिसने हमारे समस्त मानसिक एबं 
सामाजिक जीवन को खाखला कर दिया है उसे इसलिये 
जीवित रखना कि वह कुछ शताब््ियों से एफ जोक की भाति 
हमसे चिपट गई है, आत्मघात के सद्ृश है | 


श्र 

“पूर्तिपना वतमान हिन्दू-वर्म की आत्मा के तुल्य हे । 
उस विना घोर क्रान्ति उत्पन्न किये नष्ट नहीं किया जा सकता । 
परन्तु ऐसा करने से हिन्दू-जाति में प्रवल उथल-पुथल एव 
पारस्परिक मन्ोम्तालिन्य उत्पन्न होने का बढ़ा भय है, जो 
मन्नठन एबं राठ्न्नति में वाधक सिद्ध हीगा। अतणएव हानि- 
प्रद होते हए भी मूर्तिपुजा के विरुद्ध कुद्य कहना कम से कम 
बत॑मान परिस्थिति से उचित प्रतीत नहीं होता |” 

इसमे कोई सन्देह नहीं कि मूर्तिपूजा वर्तमान पौराखिक हिन्दू: 
वर्म की जान है । हिन्दू-धर्म का समम्त ताना-घाना इसी से पूरित 
है। यह भी सत्य है कि इसे विनष्ट करने के लिये प्रबल क्रान्ति 
की आवश्यकता है । परन्तु क्रान्ति के भय से क्रिसी सुधार का 


स्थगित नहीं किया जा सकता | रोग जितना भयानक द्वोगा उसे 
दूर करने के लिये उतने ही प्रब॒त्त उपचार की आवश्यकता द्वोती 


है। इस मय से कि शस्त्र-चिकित्सा में रोगी को कष्ट होगा 
उपचार रोका नहीं जा सकता। मूर्तिपजा,ने ही जेसा कि हम 
सिद्ध कर चुके हैं, आर्य-जाति को स्वोधीनता एवं सन्नठन पर 
कुठाराघात किया है। मूल कारण को दूर किये बिना जिस प्रकार 
रोग दूर नहीं हो सकता, वैसे ही मूर्तिपूजा जो हिन्दू-जाति 
को विभाजित एवं पराधीन वनाने का मृत्ञ कारण है, जब तक 


(4॥। 
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दूर नहीं होती हिन्दू-सज्वठन एवं राष्ट्रान्नति के स्वप्न देखना एक 
टुराशा-मात्र है । क्रान्ति चाहे वह राजनैतिक हो चाह धार्मिक 
कभी सुख-पाध्य नहीं हो सकती । उसमें कष्ट, विरोध, यातनाए 
सभी कुछ सहन करनी पड़ती हैं। परन्तु क्रान्ति जीवन का 
चिन्ह हे इसे अस्वीकार नहीं किया जा सकता । देश की स्वाधीन- 
ता के नास पर धार्मिक एवं सामाजिक सुधारों की अवहेलना 
भी अदूरदर्शिता है। भारतवर्ष को पराधीनता का मूलकारण 
धार्मिक एवं सामाजिक था, राजनीतिक नहीं । 

राजनैतिक सुधार पहिले, धार्मिक और सामाजिक पीछे, यह 
प्रस्ताव जिन लोगों की ओर से रखा जाता है, हम उनसे एछते 
है कि उन्हाने यह कैसे निश्चय कर लिया कि राजसत्ता जिन 
लोगा के हाथ में आती है वे सभी सुधारवादी होते हैं ९ 
विधान-सभा का निर्वाचन जन-साधारण ही करते हैं जब तक 
वे स्वयं सुधरे हुए नहीं होंगे. सुधार-प्रिय प्रतिनिधियों का 
निर्वाचन असम्भव है । यह्‌ कार्य तो फिर भी उन ही को करना 
होगा जो इन सुधारो की आवश्यकताओं का अनुभव करते है। 
राजसभाए' भी ऐसे सुघारों में हाथ डालने से भयभीत रहती हैं 
जिन्हें जन-साधारण का समर्थन श्राप्त न हो | इतिहास इस बात 
का साक्षी है कि राजसत्ता हाथ में आने पर भी धार्मिक एड 
सामाजिक कलह के कारण हम उसे स्थिर नहीं रख सके | 

ट 


“हिन्दूघरम मे बहुदेवतावाद नहीं है। प्रत्येक मन्द्रि से 
यदि आप उपासक के निकट खडे होकर उसकी स्तुति-प्रार्थना 
को सुनें ता आप पायेंगे क्रि वह परमात्मा के निराकार आदि 
सब ही चिशेषण का उस मूर्ति के लिये उपयोग करता है |” 

हम अनेक प्रमाण देऊर सिद्ध कर चुके हैं कि हिन्दू धर्म का 
एक सम्प्रदाय अन्य के उपास्यठेव की पृजा का न केवल निषेध 


( +न्छ ) 


करता है, अपितु उसकी निनन्‍्दरा भी करता दूँ । इतना दी नहीं 
एक ही सम्प्रदाय के उपास्थदेवा में भी विभिन्नता है। वेप्णव 
सम्प्रदाय राम और कृष्ण ढोनों को ही पूर्णावतार मानता है| 
किन्तु इस सम्प्रदाय का एक दल राम को विशेषता देता है ओर 
दूसरा कृष्ण को। और एक दूसरे की मूर्ति की पृजा करने को 
उद्यत नहीं दे । 

परम वेष्णव श्री गोस्वामी तुलसीदास के लिये प्रसिद्ध दी दे 
कि जब वह मथुरा आये तो कृष्ण की मर्ति को यह कह ऋर-- 

कहा कहीं छवि आज की, भले वने हो नाथ । 

तुलसी मस्तक जब नव, धनुष वाण जो द्वाथ ॥ 

उस समय तक नतमस्तक नहीं हुए जब तक कृष्ण की 
मर्ति ने बनुप वाण लेकर रास का रूप धारण नहीं कर त्षिया । 
चाहे उपयुक्त घटना सर्वथा असत्य हो परन्तु यह सिद्ध करने के 
लिये पर्याधत्र है कि एक वेष्णव सम्प्रदाय के अन्तर्गत भी 
विभिन्नताएँ विद्यमान हैं । 
५. “हरितिना ताडयमाना5पि न गच्छेज्जेनमन्दिरम्‌” हाथी के 
आक्रमण करने पर भी जैन के मन्द्रि में न जाय, यह 
प्रसिद्ध लोकोक्ति इसका दूसरा ज्यलन्त उदाहरण है। हिन्दू 
मू्तिपूजफ का अवतारबाद में अटल विश्वास है अतः 
यदि वह निराकार ईश्वर के विशेषणों का कभी अपनी स्तुति- 
प्राथना में समावेश कर दता है तो इससे यह सिद्ध नहीं होता 
कि बढ़ सर्ति की पता न करके निराकार ईश्वर की पजा कर रहा 
है । वह ईश्वर के दाना हो रूपों, साकार तथा निराझार, 
विश्वास रखता है। इसीलिये कमी-ऊभी मर्ति की स्तुति में 
निराफार के भी विशेषणों का समावेश कर लेता है। इसके 
अतिरिक्त पुराणों में दवता तथा देविया को अनेक गाशथार्ये 
उपस्थित हूँ । जिनमें उनके जन्म, विवाह सनन्‍्तानात्पत्ति एवं 


श्र 


युद्धों का विशद्‌ वर्णन दे । इन गाथाओं के विद्यमान होते हुए 
यह कहना दँ कि हिन्दू धर्म वहुदेवतावादो नहीं है अयथार्थ है। 
( २४) ५ 
वृक्त अपने फलों से जाना जाता है। जब हम यह देखते हैं, 
कि सूतिपूजा में विश्वास रखनेवारलों में बहुत से मद्दापुरुष हुए हैं 
अथवा हैं, जिनका आदर्श चरित्र एवं आत्मवल अनकरणीय है; 
फिर यद्द केसे मान लिया जाय कि सूतिपूजा पाप दै(”? 
मूर्तिपुजा के जिन भयानक दुष्परिणार्मों का हमने इस पुस्तक 
मे|बए न किया है बया इस विपवृक्ष का परिचय देने के लिए 
पर्याप्त नदीं है ? कौनसा ऐसप्ता पाप है जो इसकी आड़ में नहीं 
किया जाता ? हमारे मन्द्रि, हमारे तीथ, हमारे पण्डे और पुजारी 
सब ह्वी इसके ज्वह्न्त उदाहरण हैं। भ्ूठ, छल, कपट, दृम्भ एवं 
दुराचार , कौनसा दुष्ट कृत्य है जो इसका सहचर नहीं दे । निरीदद 
निवेल पशुओं से लेकर मनुष्य जेसा श्रेष्ठ आणी तक कौन ऐसा 
हैःजीो इस राक्षसी वलिवेदी पर बलिदान नहीं किया गया | आज 
भी इस देश में हजारों सूक पशुओं की मूर्तिपूजा, के नाम पर 
नित्य दोने वाला बलिदान “पूजा? जैसे पवित्र नाम को कलछ्लित 
कर रहा है | देवदासी प्रथा जैसां व्यभिचारपूण -कुक्ृत्य इसी 
मूर्तिपूजा रुपी बृक्त का ही तो फल है | हिन्द जाति की मानसिक 
सामाजिक तथा शताब्दियों की हमारी राजनेतिक दासता सब हो 
इस मूर्तिपूजा का कृपरिणाम है। 
जो लोग मूर्तिपूजा मे विश्वास रखते हुए भी महापुरुष वन 
गए हैं यदि हम उन पर दृष्टि डालें तो हमें पता चलेगा कि उन 
के'देनिक जीवन में सूर्तिपुजा का कोई विशेष स्थान नहीं था। 
वे स्वयं मूर्तिपूजक नहीं रहे, केवल उनकी उसमें आस्थाम्ात्र 


२२६ 


रही है। चाद्दे वह परम्परागत होने के कारण से हो, चाहे 
इसलिए हो फि उसे उन्होंने विशेष ह्वानिश्रद नहीं सममका। 
उनका समस्त जीवन थम, नियर्मो की मणिभाला में ओतमप्रोत 
पाया जाता है और जैसा कि हम पूर्व लिख चुके हैं योग के 
केवल प्रारम्भिक यम, नियम दो अड्डी का साधन ही मनुष्य को 
महात्मा बनाने के लिए पर्याप्त हैं। अष्टाज्न योग की सिद्धि तो 
मनुष्य को उस अवस्था तक पहुंचा देतो है जिसकी कि आज 
हम इस युग में कल्पना भी कठिनाई से कर सकते हे! फिर 
यह सहानुभाव हआप्त पुरुष नहीं थे जिनका प्रत्येक काये हमारे 
लिये अनुकरणीय हो | इसके अतिरिक्त हमने इस पुस्तक में 
बेद शास्त्रों के अमेक प्रमाण तथा रामायण काल से लेफर 
महाभारत काल तक की अनेक ऐतिद्दासिक साक्षी उपस्थित करके 
यह सिद्ध करने ऊा प्रयत्न किया है कि उस काल में जो आर्य 
जाति के महान वैभव और उत्कर्ष का थुग था, केवल एक निरा- 
कार ब्रह्मोपासना का सर्वत्र प्रचार था। इन आप्त भ्न्‍्थों एवं 
शआप्त पुरुषों की साक्षी के समत्त आधुनिऊ अन्त मदांपुरुषों को 
साक्षी का क्‍या महत्व हो सऊता है इस पर अधिक लिखना 
उचित प्रतीत नहीं होता | राजा रामभोहनराय, इस युग के 
मद्दान सुघारक ऋषि दयानन्द तथा अन्यान्य हिन्दू सन्‍्तों द्वारा 
मूर्तिपूजा की युवित्युक्त समीक्षा भी कम भहत्वपूर्ण नहीं है । 
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उपासना विधि 


मूर्तिपूज्ना के अभाव में हमारी उपासना-विधि क्यो हो | यह्‌ 
एक प्रश्न है, प्रायः जिसे या तो जटिल समा जाता द्दैया 
जटिल बनाकर सर्व साधारण के सम्मुख उपस्थित किया जाता 
है। जैसा कि हमने इस पुस्तक में सिद्ध करने को प्रयत्न किया 
है मूर्तिपूला का आरम्भ महाभारत काल कें पश्चात हुआ हे। 
ओर उसका हमारे प्राचीन वैदिक घर्स और संस्कृति से कोई 
सम्बन्ध नहीं है । जिस समय इस देश से सूतिपुजा का प्रचार 
नदीं था । उस समय जनसाथारण की एक सर्वाज्ञपुणें उपासना- 
विधि थी, इस विपय पर हमारे धर्मशास्त्र और इतिहास पर्याप्त 
प्रकाश डालते हैं । तब क्‍यों इस अश्न को इतना जटिल सममता 
जाता है। वात स्पष्ट है, मूतिपूजा के समर्थक इसकी आड़ में 
उसको जीवित रखना चाहते हैं । क्यों रखना चाहते हैं, इस 
विपय पर इस पुस्तक में पर्याप्त विचार किया जा चुका है । 

यद्यपि योगविधि का कोई भी ऐसा अन्न नहीं हे जो, जन- 
साधारण की पहुँच स परे हो, तथापि यह अस्वीकार नहीं 
किया जा सकता कि जिस प्रकार प्रत्येक मनुष्य उच्चकोटि का 
वैज्ञानिक साहित्यकार एवं कलाकार नहीं बन सकता, उसी 
प्रफार प्रत्येक व्यक्ति योगी बनने की क्षमता नहों रखता। यह 
सत्य है कि जो जितसा परिअ्रम करता है उस उतना फल अवष्य 
प्राप्त होता है परन्तु प्रत्येक जीव अपने पूर्व संस्कार तथा उस 
वातावरण में जिसमे कि उसका पाल्न- पोषण अथवा विकास 
हुआ है प्रभावित हुए विना नहीं रहता | जीवन जन्म जन्सान्तर 
के संस्कार का पुस्धठ है, इसे बिना समझे हम इस सासारिक 
विषमता को भल्ती भाँति नहीं समझ सकते। अतः एक ऐस्ली 
उपासना विधिको जिसक्रे द्वारा प्रत्येक मनुष्य अपनी भौतिक 
उन्नति के साथ आत्मघिकास भी कर सके, आवश्यकता, सदा 


श्न्८ 

ओर सर्वत्र अनुभव हुआ करती है | प्राचीन आर्य जाति इस 
विधि से अनभिज्ञ नहीं थी | हमारे धर्मशास्र त्रातः साय नित्य 
नेमित्तिक रूप से प्रत्येक नर-नारी एय॑ वाल-दबृद्ध को सन्ध्या करने 
का बल पूर्वक उपदेश देते हैं हमारा प्राचीन इतिहास उसका 
साक्षी है, जिसको हमने यथास्थान सिद्ध किया है। आज भी 
मूर्तिपूजा के प्रचार से यह्‌ विधि लोप नहीं हुई, यह दूसरी बात 
है कि समय के फेर से उसका कुछ रूप बदल गया हो | 


यह सन्ध्योपासना-विधि योग के आधार पर निर्माण की गई 
है। प्रत्येक अपनी अभिरुचि के अनुसार यदि वह चाहे तो 
इसकी सहायता से उत्तरोत्तर अपने आत्म-विकास द्वारा समाधि 
अवस्था तक पहुँच सकता है। आचमन, माजन, प्राणायाम, 
उपस्थान तथा गायत्री मन्त्र फा जाप आदि समस्त विधि सरल 
एव सुबोध हैं और प्रत्येक शिक्षिन व्यक्ति थोड़े से प्रयत्न और 
अभ्यास से उसे हृदयद्भस कर सकता है। परन्तु फिर भी प्रश्न 
रह जाता है, अज्ञ जन समुदाय के लिए, जिसकी गणना हमारे 
देश में दुर्भाग्य से आज ८० प्रतिशत के लगभग है, किस विधि 
का प्रचार किया जाय। योग दर्शन जेसा कि पूर्व लिख चुके हैं, 
प्रत्येफ व्यक्ति और वर्ग के लिए चाद्दे वह विद्वान हो अथवा 
अबिद्वानू, शिक्षित हो अथवा अशिक्षित उपासना-विधि का 
समान रूप से वर्णान करता है। अशिक्षित समुदाय के लिये 
“ओझऊक्लार जाप” की सरल ब्रिधि योगदर्शन सें विद्यमान है । 
तज्मपस्तद्थ भावनम्‌ | (योग दशेन समाधिपाद सूक्त २८) ओश्म्‌ 
का जाप और उसका अर्थचिन्तन एक अत्यन्त सरत्न विधि है, 
जिससे बाल-चबृद्ध, शिक्षित-अशिक्षित सब ही समान लाभ उठा 
सकते हैं ः। इसो भोंति गायत्री मन्त्र के अर्थशहित जाप का 
अभ्यास भी थोड़े से परिश्रम से किया जा सकता है। गायत्री 
मन्त्र जाप का हमारे धमशास्त्र में ओक्वार जाप की भाँति बढ़ा 


र्र्६ 


महात्म्य है | मन्त्र जाप भी चित्त की एकाग्रता का एक साधन है। 
अतः साधारण शिक्षिव लोग उससे समुचित लाभ उठा सकते हैं। 

प्रणव अथवा सनन्‍्त्र जाप से जिस बात की विशेष आवश्यकता 
है और जिसे दुर्भाग्यवश पौराशिक काल में सर्वथा भुला दिया 
गया था, वह “अर्थ! विचार” है। एक हिन्दू समझता है कि 
बिना अर्थ-विचारे मन्त्र जाप सात्र से ही उसके पाप नष्ट द्वो 
जाते हैं, बिन्‍्तु जब तक दम मन्त्रार्थ नहीं जानते तव तक हम 
उससे पश त्ञाभ नहीं उठा सकते और न उससे हमारे विचार 
ही प्रमावित्त हो सकते हैँ । जप का उद्देश्य विचारों की शुद्धता 
ओर मन्त की एकाप्रता है। यदि इससे इन दोनो रद्देश्यों 
की पूर्ति नहों दोवी दे तो उसका महत्व तोते की रट से अ्रधिक 
नहीं | अतः जप के साथ अर्थ विचार अनिवार्य है । 


_ल्येक व्यक्ति को पद्च यज्ञों के नित्य अनुष्ठान का आयें- 
घस पदु-पद पर उपदेश देता है | इन्ही आहिक कर्मो मे एक प्रह्म 
यक्ष है । रून्ध्या, जप, स्वाध्याय और प्रवचन ये सय ही ब्रह्म 
यज्ञ के अन्तर्गत हैं। अर्थात्‌ सायं, प्रात ईश्वरोपासना मन्त्र 
जाप, चेदादि सदूभ्रन्थों का नियम पूर्वक अध्ययन तथा जो 
कुछ स्वयं अध्ययन किया है उल्ले दूसरों पर प्रकट करना, ये 
प्रत्येक के लिये नित्य नेशित्िक कर्म हैं ! परन्तु हिन्दू समाज सें 
जहाँ ईश्वरोपासना का स्थान सूतिपूजा ने ले ज्षिया है, बहाँ 
स्वाध्याय काया तो सबंथा अभाव हो गया या रामायण, 
भागवतादि इतिहास पुराणों ने ले लिया, और वेद शास्त्र, स्घृति 
आदि सदूमन्थों का अध्ययन लुप्तप्राय हो! गया। सर्वसाधाण्ण 
का धर्मविषयक ज्ञान राम ओर कृष्ण की कथाओं से अधिऊ 
कुछ नहीं है'। इसका एक अन्य कारण यह भी है कि पोराणिक 
काल में चेदाध्ययन का अधिकार केवल ज्ञाह्मणों तक ही 


ध २३० 
सीमित कर दिया गया। बेदिक काल में वेदाध्ययन पर ऐसा 
कोई प्रतिबन्ध नहीं था । ऐसी अवस्था में यदि वेदादि उच्चकोटि 
के घामिक साहित्य का सर्व साधारण से सम्पक न रहद्दा तो यह 
कोई आश्चर्य की बात नहीं है। आज हिन्दू जाति अपने 
प्राचीन धार्मिक साद्वित्य से बहुत कम परिचित है । उसका ज्ञान 
केवल कुछ पौराणिक-एवं ऐतिहासिक भाथाओं वक हो सीमित 
है!। अत, आर्य धर्म को पुनर्णीबित करने के लिए यह परमा- 
वश्यक है कि हम हिन्दुओं में अपने प्राचीन धार्मिक साहित्य 
के लिए पुनः अभिरुचि उत्पन्न करें | 

पद्न यज्ञों में दूसरा स्थान देव-यज्ञ का है। जिसका दूसरा 
नाम अग्निहोत्र अथवा धवन है। इसका भी शआरय॑ जीवन 
में ब्रह्मययज्ञ की भाति मुख्य स्थान है। सन्ध्या की भाँति इसको 
भी प्रातः साय नित्यप्रति करने का विधान हूं, 
जेसा कि हम पूर्व वर्णन कर चुके हैं । मद्याभारत-युद्ध 
कात्न तक इन दोनों यज्ञों का हमारी द्निचर्या में विशेष 
महत्व रहा था। हमारे पतन फे साथ इस यज्ञविधि का भी 
पतन हुआ । रामायण काल में राम को इन्हीं यज्ञों के रक्षार्थ 
राक्ष्सों से घोर युद्ध करना पढ़ा, परन्तु वद्दी रुधिर,-मॉस जो 
उस समय यज्ञों को अपवित्र करता था, पशुबलि के रूप में 
यज्ञों में डाला जाने लगा। गौ जेसे उपकारी और निर्दोष पशु 
को भी यज्ञों में बलि देना धर्म समझा जाने क्ृगां। फलत: 
बौद्ध काल में यज्ञ जैसे पवित्र धार्मिक कृत्य को इसी दोष के 
कारण परित्याग कर दिया गया। अग्निहोन्र का एक नाम 
देव-पूजा भी है। देव शब्द की भाँति देव-पूजा को भी पूर्ति 
पूजा सममा जाना कोई आश्चरय की बात नहीं है। आज आप 
बिसी हिन्दू से देवपूजा का शब्दार्थ पूछें चह्द तुरन्त सन्दिरों 
में स्थित मूर्तियों को पूजा कर देगा | इसी श्रकार प्राचीन काज्ञ 


२३१ 
में देव मन्दिर, देवालय, मस्ठप शब्दों का प्रयोग यज्ञ शालाओं 
के लिये हुआ करता था ) किन्तु आज इन शब्दों को 
देखकर हस चौंक पढ़ते हैं और समझने लगते हैं कि उस समय 
भो मूत्ति पूजा का प्रचार था। शव सन्दिर शब्द ही एक रूढ़ि 
चन गया है । जिसका अर्थ सूर्तिपूजा का स्थान समझा जाता है । 
शिवालय की बनावट यज्ञशाला जैसी है | बम्बई प्रान्त 
में अब भी उसके लिए मण्डप शब्द प्रयुक्त होता है। शिगलय 
सर्वत्र चोकोशण अथवा अष्ट कोण बनाया जाता है। उसका 
शिखर, यज्नाग्नि के शिखर के समतुल्य द्वी होता है। इसमे 
कोई आश्चरय नहीं यदि किसी समय वाम्मार्ग काल मे इन्हीं 
यज्ञ मण्डपों का रुपान्तर चतंमान काल के शिवालर्यों में कर 
दिया गया हो। बुछध विद्वानों का ऐसा ही मत दे शिवालय 
के मध्य में शिवलिछ्ठ प्रायः एक गहरी गोल्ञाकर वेददी में 
स्थापिवरद्दोता है, जिसके रूग्वन्ध में उनकी सम्मति है कि वह 
यज्ञ बेदी है। अतः यह अनुमान कि प्राचीन वेए्कि देव 
यज्ञ के भग्नावशेष पर ही सूत्तिपूज का भवन निर्मोण हुआ 
है, केवल एक कल्पना ही नहीं है अपितु उसरे बहुत कुछ तथ्य 
भी हे । सन्ध्योपासना जहाँ व्यप्टि रूप से किय जाने चाला 
एक घामिक कृत्य है वहों आस्नद्षोत्र समाष्टि रूप से होने वाली 
नित्य नेमित्तिक क्रिया है। प्रत्येक ग्रहस्थ प्रातः साय॑ सामूहिक 
रूप से सपरिवार अग्निद्रोत्र करें, यह आर्य सयादा दे । इसी 
प्रकार पक्त, मास, चतुर्मास तथा पद मास की समाप्ति पर 
सामूहिक अथवा सामाजिक अम्निहोत्र सपारोदों की मद्दा- 
भारत काल तक इस देश सें प्रचार था। दीपावली, शारदीय 
नवस्योष्टि तथा होली ( बासन्तीय नव शस्येष्टि यञ्ष ) ऐसे 
यज्ञों के रुपान्तर हैं | इसी प्रकार आपाद की पूर्णिमा, कार्तिको 
पूर्णिमा, एवं फाल्गुन पूर्णिमा चातुर्मास यज्ञों के अवशिष्ट 


द २३० 
सीमित कर दिया गया। वेदिक काल में वेदाध्ययन पर ऐसा 
कोई प्रतिबन्ध नहीं था । ऐसी अवस्था में यदि वेदादि उच्चकोटि 
के धार्मिक साहित्य का सर्व साधारण से सम्पर्क न रहा तो यह 
कोई आश्चय की बात नहीं है। आ्राज हिन्दू जाति अपने 
प्राचीन धार्मिक साहित्य से बहुत कम परिचित है । उसका ज्ञान 
केवल कुछ पौराणिक-एवं ऐविहासिक भाथाओं तक ही सीमित 
हे!। अतः आर्य धर्म को पुनर्गीबित करने के लिए यद्द परमा- 
वश्यक द्वे कि हम हिन्दुओं में अपने प्राचीन धार्मिक साहित्य 
के लिए पुनः अभिरुचि उत्तन्न करें। 

पद्न यज्ञों में दूसरा स्थान देव-यज्ञ का दै। जिसका दूसरा 
नाम अग्निहोत्र अथवा हवन है । इसका भी शआर्य जीवन 
में ब्रह्मययज्ञ की भाति मुख्य स्थान है। सन्ध्या की भाँति इसको 
भी प्रातः साय॑ नित्यप्रति करने का विधान है, 
जैसा कि हम पूर्व वर्शन कर चुके हैं. । मद्दामारत-युद्ध 


कात्त तक इन दोनों यज्ञों का हमारी दिनचर्या में विशेष 
महत्व रह्य था। हमारे पतन के साथ इस यज्ञविधि का भी 


पतन हुआ । रामायण काल में राम को इन्हीं यज्ञों के रक्षार्थ 
राज्ष्सों से घोर युद्ध करना पढ़ा, परन्तु वह्दी रुधिर,-मॉस जो 
उस समय यज्ञों को अपवित्र करता था, पशुबलि के रूप में 
यज्ञों में डाला जाने लगा। गौ जेसे उपकारी और निर्दोष पशु 
की भी यज्ञों में बलि देना धर्म समक्का जाने ल्गां। फलत: 
बौद्ध काल में यज्ञ जेसे पवित्र धार्मिक कृत्य को इसी दोष के 
कारण परित्याग कर दिया गया। अग्निद्रोत्र का एक नाम 
देव-पूजा भी है। देव शब्द की भाँति देव-पूजा को भी पूर्ति 
पूजा सममा जाना कोई आश्चर्य की बात नहीं है | आज आप 
बसों हिन्दू से देवपूजा का शब्दार्थ पूछें वह तुरन्त सन्दिरों 
में रिथित सू्तियों की पूजा कर देगा । इसी प्रकार प्राचीन काल्न 


परिशिष्ट 
श हट ओश्म वे नि 
[के _# ऐै पूजा 
सन्‍्छु बांदा का सभ्यता आर पूजा 

पुरातत्व विभाग द्वारा भारतवर्ष में अनेक खुदाई हुई है, और 
होती रहती हैं | अनेक नगरों और स्थानों की खुदाई में कहीं 
कहीं मूर्तिया भी मिलती हैं । इस मूर्तियों को देख प्राय मृति पूजा 
के समथक प्राचीन भारत मे सूर्ति पूजा का प्रचलन सिद्ध करने 
का प्रयत्न करते हैं । परन्तु सिन्धु-घाटी में दृड़प्पा और मोहन 
जोदड़ी की खुदाई के अतिरिक्त जितनी मूर्तियों अब तक प्राप्त हुई 
हैं वे सभी पुरातत्व-विभाग विशेषज्ञों एवं ऐतिद्वासिको द्वारा बौद्ध 
ओर उत्तर बोद्ध कालोन मानी जाती हैं । सिन्धु घाटी की सभ्यता 
पांच हजार वर्ष पुरानी आकी जाती है। द्वात्न में सौराष्ट्र के रंगपुर 
की खुदाई से यह सिद्ध हुआ है कि इस सभ्यता के चिन्द्र केवल 
सिन्धु घाटी ही में नहीं अपितु दक्षिण में सौराष्ट्र तक भाप्त होते हैं, 
हडप्पा और मोहन जोदड़ो में कुछ मृति और मुद्राएं मिली हैं । 
- मूर्तियों में खी-पुरुप की मिट्टी की सूर्तियों के अतिरिक्त कुछ शिव- 
लिंग आकृति ही मूर्तियों भी हैं । साथ ही मोहन-जोदड़ो 
मे जो मुद्राए प्राप्त हुई हैं इन पर जो आक्ृतियाँ बनी हुई हैं उनका 
सम्बन्ध भी पशु-पति आदि देवों से जोड़ा जाता है । जहाँ तक 
“शिव-लिट्ड सूर्ति का सम्बन्ध हे जब तक यह बस्तुएँ किन्‍्हीं 
शिवालय अथवा पृजा स्थान से प्राप्त न हों, यह पीसने और 
रगढ़ने के कार्य में आने वाले पत्थर के खरल वट्टे जिनकी आकृति 
आज भी इस देश में ज्िह् योनि जैसी होती हे, क्यों नहीं हो 
सकते ? मुद्राओं पर जो आकृतियाँ अ'कित हैं. वे इस देश की 
देवी देवताओं से नहीं मिलती | तथव उनके आधार पर ४००० 


छः | थ ्र माप रि 
चर पूष इस देश से सूति-पूृजा का प्रचलन सिद्ध करना क्रेवल् 
कल्पना मात्र है। 


श्र 
मात्र हैं | अश्वमेघ, गोमेधादि यज्ञों का राष्ट्रिय-स्वरूप हे। 
उस समय इस देश में अग्नि होत्र का इतना प्रचार और महत्व 
था कि प्रत्येक शुभ अवसर पर अग्नि छोत्र से ही कार्य प्रारम्भ 
होता था । धमारे सस्‍्कारों की यज्ञ प्रधानता आज भी हमें 
उस युग की याद बिलाती दै। अग्निहोत्र द्वारा पद्मदेव-- 
आफाश, अग्नि, वायु, जल तथा प्रृथ्बी की शुद्धि आर संस्कार 
होता है। यही इनकी पूजा है। और इसीलिये इसका नाम 
देव-यज्ञ अथवा देवपुजा है । जल-वायु की शुद्धि द्वारा अनायास 
ही अनेक सक्रामक रोगों से हमारी रक्षा द्ोती हे । यह 
निर्विवाद है कि अग्निहोत्र से हमारे मन ओर स्वास्थ्य पर 
एक अद्भू त प्रभाव पढ़ता दे जिसका अनुभव अत्येक व्यक्ति थोड़े 
से व्यय और परिश्रम से स्वय कर सकता हे | 
आये जाति अपने धर्म और संस्कृति से आज बहुत दूर हृट 
चुकी है, परन्तु अब भी उनके अकुर घीजरूप से उसमें विद्यमान 
हैं। आवश्यकता जिश्वित्‌ नेतृत्व और पथप्रदर्श की दे। 
हजारों वर्षों से अनेक सम्प्रदायों दरा वह पथश्रष्ट होती रही 
है । धर्म के नाम पर अनेक कुसस्कार ओर दुव्यंसन छसमे 
घर कर गये हैं। तथापि राख की ढेरी के नीचे दबी हुई 
चिन्गारी की भाँति आज भी वेदिक भावनाएं सर्वथा विलुप्त नहीं 
हुई । यदि हिन्दू समाज के कर्णवार स्वार्थ से ऊपर उठ कर 
उस दैवी अग्नि को प्रज्वलित करना चाहे तो वह शअब भी 
संसार की पुनः देदीप्यमान करने को क्षमता रखती है। इस 
जाति ने श्रनेक दुर्दिन देखे हैं किन्तु फिर भी उसका अपना 
प्राचीन गौरव सर्वथा विलुप्त नदीं हुआ। ;वह्द आज छद्लाल 
होने पर भी अनेक बहुमूल्य रत्नो की स्वामिनी है, और अब 
भी संसार को कुछ दे सकती है ! क्या “इसके लिये हम कुछ 
आत्मोसर्ग करेंगे । 


प्रिशिष्ट 
हिल ई2 ओदेम दंड श् 
4 हर हे 

घिन्धु घाटी को सम्यता और पूजा 

पुरातत्व विभाग द्वारा भारतवर्ष में अनेक खुदाई हुई है, और 
होती रहती हैं। अनेक नगरों और स्थानों की खुदाई से कहीं 
कहीं सूर्तिया भी मिलती हैं । इन मूर्तियों को देख प्रायः मूति पूजा 
के समथक प्राचीन भारत में मूर्ति पूजा का प्रचलन सिद्ध करने 
का प्रयत्त करते हैं । परन्तु सिन्घु-बाटी में हृढ़प्पा और मोहन 
जोदड़ो की खुदाई के अतिरिक्त जितनी मूर्तियाँ अब तक प्राप्त हुई 
हैं वे सभी पुरातत्व-विभाग विशेषज्ञों एवं ऐतिद्वासिको द्वारा वौद्ध 
ओर उत्तर बोद्ध कालोन मानी जाती हैं | सिन्धु घाटी की सभ्यता 
पांच हजार वर्ष पुरानी आकी जाती है। द्वाल में सौराष्ट्र के रंगपुर 
की खुदाई से यह सिद्ध हुआ दे कि इस सभ्यता के चिन्ह केवल 
सिन्धु घाटी ही में नहीं अपितु दक्षिण में सौराष्ट्र तक भाप्त होते हैं, 
हडप्पा और सोहन जोदद़ो में कुछ मूति और मुद्राएँ' मिली हैं। 
- मूर्तियों में स्री-पुरुप की मिट्टी की मूर्तियों के अतिरिक्त कुछ शिव- 
लिंग आकृति की मूर्तियों भी हैं । साथ ही मोहन-जोदड़ो 
में जो मुद्राए प्राप्त हुई है उन पर जो आक्ृतियाँ बनी हुई हैं उनका 
सम्बन्ध भी पशु-फत्ति आदि देवों से जोड़ा जाता है ! जहाँ तक 
“शिव-लिड्ड मूर्ति का सम्बन्ध है जब तक यह वस्तुएं क्िन्दीं हे; 
शिवालय अथवा पृजा स्थान मे प्राप्त न हों, यह पीसने और 
रगड़ने के कार्य में आने वाले पत्थर के खरल बट्टे जिनकी आकृत्ति 
आज भी इस देश में लिक्न योनि जेधी होती हे, क्‍यों नहीं हो 
सकते ? मुद्राओं घर जो आकृतियाँ अकित हैं. वे इस देश की 
देवी देवताओं से नहीं मिलती | तव॒ उत्तके आधार पर ४००० 


छः हे पु ० रि 
वर्ष पूष इस देश सें मूति-पूजा का प्रचलन सिद्ध करना केवल 
कल्पना सात्र है। 


[ ४ ] 


आइए अब उन तथ्यों पर जिन पर इन नगरों की खुदाई 
कराने वाले मि० जोन माश् पहुँले है विचार कर । मार्शल 
का मत दै कि यह सभ्यता आयो के इस देश मे आगमन के पृष 
की सभ्यता है जो उनके आक्रमण से न४ श्रष्ट हो गई | जोन 
माशल मेके तथा उनके अनुगामी पुरातत्व अन्वेपफ एच ऐतिहा- 
सिक्रों का इस वात में एफ मत है क्ि यह सब्यता 'मेसापोटामिया! 
की सुमेरियन सभ्यता से बहुत मिल्नती ज्जुलता हे । इन स्थानों पर 
प्राप्त नर-मूर्तियों की आकृति उनके वस्त्र पद्विनने के ढंग, आशभू- 
पण। मिट्टी के पात्र तथा मुद्राएँ सभी मेसपोटानियाँ की सुमेरियन 
सभ्यता जैसी हैं। मूर्तियों को खण्डश बनाने की विधि जिनका 
प्रयोग हड़प्पा मूर्तियों में किया गया है, भारतीय मूर्ति ऊल्ना से 
अज्ञात है। परन्तु इसके उदाहरण मेसोपोटामियाँ के ढो प्राचीन 
खडदरों मे मिले हैं --यह मूर्तियों भी खए्डश बनाई गई थों । 
मोहेंजोदाड़ो मे प्राप्त एक नर-मूर्ति मद्धत्व पूर्ण है | इसकी गोल 
छोटी दाढ़ी, ऊपर का होंट साफ मु डा हुआ है। माथे पर शिर 
के वालों को यथा स्थान रखने के लिए एक छोटी पट्टी वधी हुई 
है। यह बाएं कन्धघे ओर दाहिनी वगल में द्वोता हुआ शरीर पर 
एक वस्त्र ओढे हुए है जिस पर तिपत्ती मिट्टी के बूटे हैं। इसी 
प्रकार के बूटे मोहेजोदाड़ो ओर हृद़प्पा की अन्य वस्तुओं पर भी 
अक्लित हैं, जो मैसोपोटामियों मे उर नाम के प्राचीन खण्डहर में 
भी पाए गए हैं, जो अनुमानतः ईसा पूर्व ३००० वर्ष पुराने हैं । 


मिट्टी की स्त्री सूर्ति केवल एक कटि वस्त्र पहिने हुए दै जिसकी 
तुजञना भी सुमेरियन स्त्रियों के 'कौनक! काटे वस्त्र से की जा 
सकती है। सुद्राओं पर अद्छित देव मूर्तियों और लिपि भी सेसो- 
पोटामियोँ की सुमेरियन जाति की देव मूर्तियों और लिपियों से 
बहुत समानता रखती, है जिनका वर्णन उनके कथानकों में 


बन प्‌ ््ज्ज 


मिल्ञता है । यह देव मूर्तियों भारतीय किसी भी देव-मूर्ति के तुल्य 
नहीं दे । 


इस प्रकार अब केवल विचारणीय विपय यह रह जाता है 

कि यह सभ्यता जो मेसोपोटामियाँ आंद फ्री सम्यता से मिलती 

जुलती है भारत से वहाँ गई, जेसा कि मारशंत्न आदि का मत है, 

अथवा भारत में बहाँसे आई। जिन विद्वानों ओर ऐतिहासिक्रों 

का यह मत है कि झ्राय यहीं के निवासी हैं. बाहर से आकर यहाँ 

नहीं बसे उनके मतानुसा< सिन्धु घाटी की सभ्यता विदेशी सभ्यता 

, है दो सकती है, ओर यह मानने में कि वह विदेशों से यहाँ आइे, 

कोई बाधा उपस्थित नहीं होती | इसका ए> प्रवत्ञ प्रमाण सिक्कन्द्र 
के राजदूत मेगास्थनेस के लेखों से प्राप्त होता है-- 
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अर्थात्‌ --भारतीय विद्वानों की परम्परा के अनुसार दानवासुर 
पश्चिस से ( 700॥8 ) सिन्धु में आया | उसने सारा सिन्धघु विजय 
किया । वह बडे बडे नगरो का निर्माता था। नेश नगर उसी का 
निर्मित है। नेश के वासी भारतीय नहीं हैं | दानवासुर के वंशज 
है छुद्कक्क लोग भी दानवासुर के वशज हैं| उनके देश मे अग्रूर 


( द्वाक्चा ) उगती थी। * * ““ छुद्रककों की कबरें साफ और 
नीची होती हैं।*““** *' “दानवासुर के अनेक पीढ़ी पश्चात्‌ 
एक राजा का राज्य हट कर अनेक नगरों में गण राज्य 
स्थापित हुए | 


टिप्पणी--पुराने यवन सिन्धु और पञ्ञाब को 770॥& अथवा 
सिन्धु प्रदेश कहते थे । शनेः शने: यह शब्द समस्त भारत के लिये 
प्रयुक्त होने लगा । पल्ञाव और सिन्धु की अनेक जातियां अपुरों 
के चंशा मे हैं| भारतवर्ष का बृहदू इतिहास (प० भगवदतत्त बी.ए.) 
अत, सिन्धु-घाटी में प्राप्त शिव लिद्व--यादि उसे वास्तव में 
शिव लिग कद्दा जा सकता द्दै-तथा मुद्राओं पर अकित देब 
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मूत्तियाँ विदेशियों की देव मूर्तियाँ हैं, जिन्हे वे अपनी सभ्यता 
के साथ इस देश में ज्ञाए, भारतोय नहीों ' शिव लिंग पूजा भ' 
अभारतीय ही है | अफ्रीका के एक भाग से अब भी एक शिवालय * 
है, जहाँ शिव-लिड्ग स्थापित है । अरब देशों मे इस्लाम से पूर्व 
शिव-लिड्ड'--पूजा प्रचलित थी । ह 
आश्चर्य यह दे कि मूर्ति-)जा-समर्थक सूर्ति-पूजा की 
प्राचीनता सिद्ध करने को घुन में आरयो का विदेशों से आगसस 
मानकर अपसी प्राचीत सभ्यता और सस्कृति पर छुठाराघात 
होना कैसे सहन कर लेते हैं ? मिन्धु घाटी की सम्यता पोंच हजार 
वर्ष पुरानी मानी जातो है, जो भारतीय धार्मिक इतिद्ास के 
अनुसार महाभारत काल के क्ृगभग तक पहुँचती।| तब क्‍या 
आये--संस्कृति का प्रादुभीव महाभारत के समय से द्वी माना 
जाय ? तब क्या 'राम'--जिनकी मूत्ति को विष्णु अवतार 
मानकर पूजा की जाती है--अनार्थ थे ?" अथवा राम का समय 
महाभारत के पश्चात्‌ माता जाय? दुख है कि पाश्चात्य' के 
इस मिथ्या प्रचार का कि हमारे आये-पूव्रेज विदेशों आक्रमण 
फारी थे, यहाँ के मुल निवासी नहीं, अपने को विदेशी सिद्ध 
करने का हम भो अनुकरण करते हैं। हम आज भी नहीं समझ 
पा रहे ई कि उनकी इस कुटिज्ष चाल ने इस देश से क्‍या डलाद 
खड़े कर दिए हैं, और क्रितना विपेला वातावरण उत्पन्न कर 
दिया है। भीज, कोल, नागा आदि वन जावियों ही नहीं द्रोविड, 
एवं हिंदुओं की परिगणित जातियों मी अपने को यहाँ का मूल 
निवासी बताते हैं और यद्‌ जातियों ज्नाह्मण, क्षत्रिय तथा बेश्य 
वर्ग को विदेशी आक्रमण कारी कह कर घृणा की दृष्टि से देखने 
लगे हैं। आवश्यक्रता इस वात की दै कि अब भारतीय इतिहास 
के उन पृष्ठों को-जिनसे आयें को अभारतीय चताया गया है-- 
फाड़ फेफ़ा जाय, इसी में हमारा कल्याण हैं। 


वेदों में मूर्ति पूजा की आ्रान्ति 


बहुत से पाश्चात्य एव उनके अनुगामी भारतीय विद्वान कुछ 
चेद-मन्त्रो को लेकर उसमें मूर्ति पूजा का मृल्न खोज निकालने का 
प्रयत्न करते हैं । सूर्ति-नूजा के समर्थक पोराशिक परिडत भी वेदों 
के ऐसे ही मन्त्रों को अपना पक्त सिद्ध करने के लिए प्राय. प्रस्तुत 
किया करते हैं। ऐसे ही कुछ प्रसिद्ध वेद-सन्त्रों पर यहाँ विवेचन 
किया जाता है | वास्तविकता यह है फ्रि यह लोग या तो बेदा्थ 
शेढी से अनभिन्न होने के कारण ऐसे अथ करते हैं अथवा ऐसा 
करने में उनका पक्षपात और स्वार्थ निहित होता है अन्यथा जेसा 
कि अन्यत्र सिद्ध किया जा चुका है । वेद निराकार एवं अमूतते 
ईश्वरोपासना का दी प्रतिपादन करते हैं। वेदों पर जितने भी 
उब्बूट से सायण तक भारतीय भाष्य उपलब्ध हैं, किसी ने भी 
इनफे मूर्ति पूजा परक अर्थ नहीं किये । चाहे किन्हीं भाष्यों से बहु- 
देवतावाद की गन्ध आती हो किन्तु मूर्ति पूजा का इनमें स्बथा 
अभाव ही है । 
पहले हम उन पाश्वात्य तथा उनका अनुकरण करने वाले 
भारतीय विद्वानों द्वारा प्रस्तुत किए जाने वाले ऋगचेद के प्रसिद्ध 
दो मन्त्र जिनसे वेदों में 'लिंग-पूजाः--जिससे उनका तालये इस 
देश में प्रचलित शिव-लिग पूजा से है-को सिद्ध करना है, लेते है । 
“जन यातव इन्द्र जूजुबुर्नो न बन्द शविष्ठ वेद्यामि । 
स शधरदर्यों कि विषुणस्य जन्तोर्मा शिश्न देवा आपि गुऋ तन ॥”? 
(ऋग्वेद) ७२१४ 
इस मन्त्र में आए--"मा शिश्न देवा अपि गुऋ तंनः”, इपकी 


[ ७] 


ध्याख्या यास्थाचार्थ ने निरूक नेगसम काड ४१४४५ से निम्न 
प्रकार को है - 

“मा शिश्स देवा " -अ नबह्मचर्या, शिश्नम्श्नथते' | 

अपिगु ऋत न' सत्य वा यज्ञ वा॥ अर्थात कामीजन हमारे 
यज्ञ में न आरये। शिए्ष्त से कीड़ा करने बालो को 'शिश्नदेव! 
कहा गया है ( निरुक्त प्रदीप पूर्चा्थ प्रष्ठ रण )। 

सायणाचा्य ने शिए्नदेव का अर्थ भो--अथच शिश्नदेवा. 
शिश्नेन दीव्यन्ति क्रीडन्त इति शिश्नदेवा: अन्नह्मचया इत्यथः । 
अर्थात्‌ जो लोग लिंग से खेलते हैं. वे अनह्मचारी हैँ.-फिया » 
हे । 

स वाज यातापदुष्पदा यन्स्त्रपाता परि पदत्स निष्यन्‌। 

अनर्वा यन्छतदुरस्व वेदो धब्छि श्नदेवा अभिवपसा भूत ॥ 

(ऋग्वेद १०६६३) 

इस पर भी सायणाचार्य ने “शिश्नदेवान अनम्नह्मचर्यातन्‌ शस्यु 
पुर सम्बन्धिपु वत्तेमानान्‌ ध्तन्‌ दिंसन?--अर्थात्तू लिंग जन्य काम- 
नाओं को मारऊर शान्ति लाभ करता हे इत्यादि भाष्य किया है। 


डपयु क्त दोनो ही मन्‍्त्रो मे 'शिश्नदेवा ” का अर्थ कामी एवं 
अन्न्चारी ही हे । इससे लिंग पूजा किसी प्रवार सिद्ध नहीं है 
अतएव इन विद्वानों को यह कल्पना कि वेदों में लिंग पूजा हे 
रः है 
सबथा अ्रान्त ओर निराघार है। 
अब उन मन्त्रों पर, जो प्राय सूति-पूजा के पोपक ऐैराणिक 
विद्वानों द्वारा मृति पूजा के पक्त में अस्तुत किए जाते हैं, यहा 
क्रमश संक्षेप मे विचार करते हैं -- 
'सहस्नरस्य प्रसा असि रूच्स्स्य प्रतिमा असि । 
सहस्तस्थोन्मासि । रूहखोर्इस सहख्लाव त्वा॥) 
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रि न्‍ ट्री मा 
इस मतन्न में प्रतिमा शब्द सूर्ति के लिए नह अपितु मा 


के लिए प्रयुक्त हुआ है। महोीवर का निम्नाथ हमको पु 


फरता है '- 


है अग्से । सह्म्रस्थेप्काना प्रमा प्रमाण व्वमसि | सध्दतत 

प्रतिमा प्रतिनिधिरसि । सहस्तम्थोन्माल 
तुलासि। “ अर्थोत्त हे अग्निद्य | नू सहख्र £टो का प्रमा 

प्रमाण है। सहस्य इंटों की तू प्रतिनिधि है। सहखईइंटो का वे, 
नपना है । 

'संबन्सरस्थ प्रतिमा या त्वा राध्युपान्मदे । 

सान आयुष्मती'प्रता रायस्पोषेण सस्रज | 

--अर्थात्त हे राज्ि । हम तेरी उपासना करते हैं - तेरा सेवन 
करते हैं - भले प्रकार सोते हैं। यह रात्रि क्‍या दै ? सबत्सर -वर्ष 
का माप है । दिन ओर रात्रि से ही वर्ष नापा जाता है | इस लिए 
रात्रि को संवत्सर का साप कहा गया है | इस पर पारस्कार गृहसूत्र 
कार लिखता है । 


था जना प्रतिनन्दन्ति रात्रि धेनु निवायती सबत्सरस्य यापन्ति 
साना अस्तु सुमगली स्वाह्य । संवत्सरस्य प्रात साया- 

--ता रद रात्रि भुपास्महे। संवत्सराय परिवत्सरोयदावत्सरायेद्- 
त्सरायकृरणुताबुह॒न्नम ” --अर्थात्‌ जिस रात्रि में मनुष्य आतन्‍्द 
भनाते है । रात्रि गौ के समान दूध देने वाली है, जो संवत्सर की 
प्रतिमा -- नापने का साधन हे, ऐसी रात्रि की हम उपासना करते 
हैं - सेवन करते हैं, इत्यादि। 

कासीखमा प्रतिमा कि निदान माज्य किसा सीत परिधि: कर 
आसीत्‌ छन्दः किमासीतू प्रडगं किश्लुक्थं यददेवा देवमू जयन्त 
विश्वे ॥ 


+ 
ब्रज. कं आका आप 


जकि वाजिकार सादमा वा्नि शत शो सिल्‍ ब्क। होता । 
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इसके भाष्य में सायणाचाय कहते हैं- 
तदानीं तस्य यज्नस्थ प्रमा प्रमाण इयन्ता का कथ भूतासीत । 

तथा प्रतिमा दहृवि: प्रतियोगित्वेन मीयते निर्मीयत इति प्रतिसा 
देवता सा वा तस्य यपज्लस्य कासीतू | 

यहाँ पर प्रतिमा का अर्थ सायण ने यज्ञ का हृविः स्थानीय प्रति- 
निधि पदार्थ माना है, सत्याथे की दृष्टि से यह मंत्र यही बतलाता है 
कि स॒प्टि रचना रूप यज्ञ का नपना परिधि ओर उविः आदि क्‍या 
थे, यह प्रश्त किया गया है। 


ड्पयु क्त मन्त्र में प्रतिमा शब्द को लेकर मूर्ति पूजा की कल्पना 
की जाती है । अमर कोप मे प्रतिमान्‌, प्रतिविम्ब, प्रतिमा, प्रति- 
यातना, प्रतिष्छाया, प्रति-कृति, अचो प्रतिनिधि, यह आठ नाम 
प्रतिमा के दिये हैं। मनुस्मृति मे ्रतिमान्‌? का अथे तौलने के 
बाहों का किया है :- 
तुलामान प्रतिमान॑ सबंच स्यात्‌ सुलक्षितम । 
पट्सु पद सु च मासेपु पुनरेब परीक्षयेत्‌ ॥ 
( सनु० ८ (४०३॥ ) 
अर्थात्‌ तुला की तौल ओर मानो को अच्छे प्रकार देखे, 
ओर छ. छः महीने मे जांच कराता रहे । 
उपयु क्त श्रमाणों से सिद्ध है कि प्रतिमा का अथ केवल मूर्ति ही 
नहीं है, और इन सन्‍्त्रों में यही अर्थ सगत हैं । 
६ जपम्वऊं यजामहे सुगन्धि प्रतिवेदनम्‌ उर्वास्कमिच बन्वनादितो 
मु क्षीय मामुतः ॥ ( यज्ञु० ३।६० ) 
5यम्बक! शब्द के अर्थ सायणाचाय निम्न प्रकार करते हैं- 
ब्रह्मा, विष्यु, रुद्राणा अम्ब्क पितरं यजामहदे । 
अर्थात ब्रह्मा, विप्णु, और रुद्र का जो पिता है उसका हम 
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यजन करते हैं ।कात्यायन जी कहते है --अग्नि: त्रिपयीन्ति, 
४।१०। १५। इस मन्त्र से अग्नि की तीन परिक्रमा करती है | 
सोम सूर्याग्निफा मत्मफानि लोचनानि यस्‍स्य स #लोचनः 
( कैवल्योपनिपद्‌ू दीपिका टीका प्रू० ७१४ 
अर्थात्‌ सोम, सूर्य, ओर अग्नि ये तीन नेत्र वाला। 
इनके प्रमाणों से “त्यम्बक! का अथ यहाँ तीन नेत्र वाला शिव 
नहीं होता । इस मन्त्र का युक्ति युक्त अथ इस प्रकार है -- 
[ सुन्दर पालन शक्ति देने वाले ईश्वर की हम उपासना करते हे, 
जिससे हम डंठल से खरबूजे के समान इस ल्लोफ के वन्धन से छूट 
जाय, मोक्ष से नहीं ।] 


याते रुद्र शिवा तनूरघोराउपापकाशिनी । 
तया नस्तन्वा शन्तमया गिरिशन्तामि चाकशीहि।॥ 
(यज्जु? १६।०॥ ) 
इस मन्त्र मे गिरिशन्त* का अर्थ महीधर ने निम्न किया है -- 
गिरिपाचि स्थित' शन्तिनोति विस्तारयति गिरिशन्तः । 
वा गिशेमेध स्थितो बृष्टि द्वारेण शन्तनोति गिरिशन्त*॥ 


अर्थात्‌ वाणी में स्थित होकर शान्ति का विस्तार करे। अथवा 
ब रमें स्थित होकर कल्याण का प्रसार करे। वह 'गिरिशन्त ? है। 
दाँ पर्वत पर रहने वाले शिव का अथ लगाना सबंथा असंगत 
प्रीर प्रकरण विरुद्ध हैं। 
श्रीश्चत लक्ष्मीश्च पत्या वद्दोरात्रे पार्श्वे नक्षत्राणिरूप 
श्विनोव्यात्तम्‌ । इष्णन्निपाणासु म इपाण स्व लोक॑ म डइपाणा॥ 

(यजु० “१। २२ | ) 

पहीधर ने इस मन्त्र का भाष्य करते हुए लिखा है -- 


[8] 


श्री: लक्ष्मीश्च ते तब पल्या । जायास्था नीयेत्व इृश्ये इत्वर्थ:। 
यथा सर्वजनाअयणीयों भवति सा श्री' सपदित्यथ | यथा 
लक्ष्यते इृश्यते जने, सा लक्ष्मीः | सौन्दर्य मित्यर्थ : । 
अर्शत्‌ शी और लक्ष्मी आपकी पत्निया हैं| पत्नी के समान 
आपके वश में हैं, यह अथ है। जिसका सब्र जनता आश्रय 
ज्ञेती है वह भी मम्पत्ति यह अथ है । जिसे लोग देखते हैँ. बह 
लक्ष्मी -- सोन्दर्य, यह अथ दे । 
स्वामी दयानन्द ने इस मन्त्र का निम्ना्थ किया है /-- 
है जगदीश्वर आपकी सामग्री शोभा और सच ऐश्वर्य भी 
ढो स्तनरियो के तुल्य वत्तमान है। 
एहाश्मानमा तिष्टाश्मा भचतु ते तनू. । 
कृष्णवन्तु विश्वे देवा आयुप्ट शरद: शतम ॥ 
( अथवं० २ (१३।४। ) 
इस मन्त्र को सूर्ति में प्राण प्रतिष्ठा करने में लगाया जाता है 
परन्तु यहाँ उपनयन संस्कार के रूमय का वर्णन है | इस पर साय- 
णाचाय लिखते हैँ -- 
हे माणवऊः | एटि आगच्छ | अश्मानम्‌ आतिछ दक्तिणेन 
पादेन क्रम | ते तब तनू. शरीरं अश्मा भवतु। अश्मावत्‌ रोगादि- 
विनिमु क्त' दृढ़ भवतु । विश्वेदवाश्च ते शत सवत्सर - परिमितम॒ 
आयु. ऋण्वन्तु कुवन्तु-- अथात्‌ हे माणवक छात्र | आओ पत्थर 
को दाहिने पॉव से क्रमण करो | 
तुम्हारा शरीर सब तरह रोगादि से रदित दृढ़ हो । समस्त 
देव गण तुम्हारी आयु को सी वप परिमित करें । 
“इस मंत्रमे प्राण प्रतिष्ठा की गंध मात्र भी नहीं है । 
नील भ्रीवा शितिकण्ठा दिव ग्व॑ रुद्राउव्पश्षिता, 
तेपा गब॑सहसयोजनेउव धन्वानि- तन्मांस ॥( यजु० १६४६ ) 
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इस मंत्र में नील प्रीव शिव का वर्णन बताया जाता है परन्तु 
उब्बट इसकी टीका करते हुए लिखते हैं- 
# नीलग्रीवा: दृस्थाना उच्यन्ते?। अर्थात्‌ नीलप्रीय दो 
स्थान में रहते हैं, ऐसा कहा जाता है । 
असौ योडवसपति नीज्म्मीवों विल्ञोदित. ॥व्वैन गोपाइअह- 
भ्न्नहभन्नुद्हययं: सहष्टों मृडयाति न. ॥ ( यजु० १६ ७ ।) 
इस पर नीलग्रीच का अर्थ ७व्बट ने निम्न प्रफार किया है-- 
अशौच आदित्य: अवसपति अर्वाचीन' सर्पेति गच्छति अस्त 
सय काले नील्ग्रीवारतं गच्छन्‌ लच्ष्यते । 


अर्थात्‌ जब सूर्य पश्चिम दिशा में जाकर छिपता दे तव नील 
गर्देन बाला सा८दिखाई पड़ता है, अतः नीलग्रीब है ! 
उपयु क्त दोनों मन्त्रों में अस्त होने वाले सूथे को नीलग्रीय 
कद्दा गया है । 
एपो ह्‌ देव: प्रविशो उनुसर्वा: पूर्वो हू जात. स उ गर्भ अन्तः | 
स एव जात' स जनिष्यमाणः प्रत्यक्न जनास्तिष्ठति विश्वतोमुख 
(यजु० २। ३४ । ) 
इस पर उव्बट का भाष्य--एप एवं देव प्रदिश' विशाश्व: 
सवोश्रनु व्याप्य वर्तन्ते तिय्गृध्वंसधश्वेति । पूर्वों हजात* अनादि 
निधन' सम्भूतः सउ गर्भे अन्त' स एच च सातुरुदरे अन्तर्गर्से 
व्यवतिष्ठते सएब जातः स जनिष्यमाणि: | तदुक्त' सर्व खल्विद 
ब्रह्म तल्लल्ञानिति शान्त उपासीतेति प्रतिपदार्थ मख्ननः | हे जना: 
तिष्ठत्ति सबेतो मुखः सब तो 5क्षिशिरोग्रीव पाशिपादः तिष्ठति ) 
अचिन्त्यशक्तिरित्यथे 
अर्थात्‌ यह देव-परसमात्मा प्रदिशाओं और सारी दिशाओं 
को व्याप्त करके स्थित है। तिरछे ऊपर नीचे भी | चद पृ्व जात 


[ १३ ।॥ 


>-अनादि निधन है। वही माता के गर्भ में भी व्यवस्थित -- 
(व्यवस्था के साथ स्थित ) है। बद्दी जात पेदा ओर जनिष्यमाण 
( पेदा होने चाला ) पदार्थ है | वहा भी है - 
सच कुछ यह ब्रह्म ही है । उससे ही जीव पेडा होते हैं । 
उससे ही जीव भय को प्राप्त होते हैं। और उससे ही जीवित होते 
हैं । ऐसा जन शान्त हुआ प्रस्येक्र पदार्थ से उपासना करे। 
है लोगो | वह सब ओर आँख, शिर, ग्रीवा और हाथ पेर 
वाला स्थित है | अर्थात्‌ अचिन्त्य शक्ति है 
इस मंत्र से ईश्वर का गर्भ मे आना और अवतार लेना 
संधा असिद्ध है | परसात्सा स्व व्यापक होने से माता के गर्भ 
में भी स्थित है । 
इदं विष्णुर्विचक्रमे त्रेधा निदे पढम । 
समूढ्मस्य पा ग्य सुरे स्वाह्य ॥ ( यज्ु० ४ १४ ) 
इस मन्त्र पर यास्काचाय का भाष्य इस ग्रकार है - 
आअथ यदूविपितो भवति तद्विष्णुभवत्ति | विप्णुर्विशतेवा व्यश्नो- 
त्ेबा। तस्पैपा भवति “इदं विष्णुविचक्रमे” यदिद' किद् तद्ठि- 
क्रमते विप्णुः त्रिधा निधत्तो पद प्रथिव्याम अन्तरिक्षे ठिवीति 
शाकपूरि।: , समारोहणे विष्णुपदे गयशिर सीत्यौ्शवाभ.। 
समूढमस्य पासुरे उप्यायने अन्तरिक्ते पद न दृश्यते, अपि वोपमार्थे 
स्यातू, समूल्मस्य पांसुल्न इच पद' न चृश्यते, इति 
निरुक्तदेवत ॥१९ । २। १२॥ 
अर्थात्त जिस लिए किरणो से व्यापक होता है अतः विष्णु 
कहते हैं। किरणों से प्रचिष्ट होता है, इस लिए भी विष्णु कहते 


रद बल एश्मियों द्वारा प्रविष्ठ होता है, इसलिए भी विषूपु 
फहते हैं । 


[?४ ] 


जो ऐसा कार्य करे वह विष्णु | अर्थात सूर्य तीन प्रकार से प्रथ्वी, 
अत्तरित्त ओर ओकाश मे अपने पद (किरण ) डालता है | 


एसा शाकपूरि! आचार्य करा मत है। ओर्णबाभ आचार्य ने 
तीनों पदों को प्रात' सध्याह और अस्त समय की सूर्य किरणे' 
माना है | इस सूर्य की जो विद्यत नाम की किरण है वह आकाश 
में अदृश्य है जिस प्रकार रेत ली भूमि पर पेरों के निशान 
दिखलाईनहीं देते ( दुर्गा चाय ) 

महीघर ने तीन पदों फ्रीव्यास्या अग्नि, बायु, और सूर्य रूप 
से की है, और विष्णु से परमात्मा का अथ ग्रहण जिया है। 

जिस प्रकार रेतीली भूमि पर रखा हुआ पेर का निशान 

दिखाई नहीं देता, उसी प्रकार पुए्य न करने वालों को डस परमा- 
त्मा का साक्षात्फार नहीं होता । 

उब्बट ने भी इसी से मिलता जुलता अर्थ किया है । 

उनके विचार से पद का अथ॑ है जिसके द्वारा ज्ञान हो । 


विष्णु ने भूमि , अन्तरिक्ष और चुलोक सें अग्नि, वायु और 
सूर्य रूप से अपने पद रखे । अर्थात्त तीनों लोकों में विद्यमान इन 
तीन शक्तियों से परमात्मा वा ज्ञान ( अनुमान ) किया जा 


सकता है । 
सायण ने इसी मन्त्र पर ऐत्तेरेश्र ब्राह्मण में दी हुई एक 
आख्यायिका का स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है- 

“इन्द्र ने युद्ध में द्वारे हुए असुरों से संधि की यह शरत्त' री 
कि यह विष्णु तीन पर्दों में जितनी वस्तुएं" नाप ले, वहाँ हमारा 
ओर शेष पर तुन्हारा सश्नाज्य रहेगा । असुरों के सहमत हो जाने 
पर विष्णु ने पहले पेर से दोनों लोक (आकाश ओर प्र॒थ्वी ) 


[ १५ ] 


दूसरे से वेद ओर वोसरे से वार्णी को नाप लिया। हे 
इस आपस्यायिका का सम्बन्ध कुछ विद्वान पुराणों में व 
वामनावतार की कथा से जोड़ने का प्रयत्न करते हैं। यह कथा 
पुराण की कथा से सवंथा भिन्न है। क्योंकि पुराणो के अनुसार 
विष्णु ने वामन बन कर तीन चरणों से वीनों कोऊ नापे थे। 
मत्र में इस प्रकार की कथा का लेश मात्र सी संकेत नहीं हे, 
ओर न कहीं वामन शब्द ही आया दें । 
सत्यत्रव सामश्रमी ने सायण के पुराण सम्मत व्याख्यान 
को बेदिक लोग के लिये अनादरणीय बताया है, क्योंकि यास्क 
ने ऐसा नहीं लिखा और वेद में कहीं अबत्तार शब्द्‌ के दर्शन 
नहीं होते । 
मल्व विश्रवी गुरुभ्द भद्रपापस्य निधन तिनिन्नु । 
वराहेण प्रथिवी सविदाना सकराय वि जिहीते झगाय ॥। 
(अथ० १९। १॥ ४८ ) 
इस मंत्र का वास्तविक अथ यह है. धारण सामथ«्य से युक्त या 
बहुतों को धारण करने वाली एवं पुण्यात्मा ओर पापी सबको 
सहन करने वाली प्रथ्वी, मेघ से सब कुछ प्राप्त करती हुई सुन्दर 
किरणों वाले सूर्य को प्राप्त द्वोती है | “अर्थात्‌ यह प्रथ्वी सूच की 
आऊर्षण शक्ति से कार्य करती है। निरुक्तकार ने बराह शब्द की 
व्युन्पत्ति करते हुए लिखा हैँ,-- 
“वबराहो मेघो भवति । वराह्ार " “वरमाद्दार माहा्पी , इति 
च ब्राह्मणम्‌” ।“विध्यद्वराह तिरोडद्विमम्ता ?” इत्यपि निगमो भवति 
अयम पीतरो बराह एतस्मादेव । बृह॒ति सूलानि बर॑ वर मूल बृहती 
तिवा । वराह मिन्द्रस्झुपम्‌'? इत्यपि निगसों भवति ॥] 
वराह मेघ होता है, क्योक्ति वह वर अर्थात्‌ जल का आहार 
करता दे । 


[ (& ] 


इसी अथ की ह॒ृष्टि से ब्राह्मण में मेव के विषय से लिखा है फरि 
उसने जल रूप आहार को अहण किया हैँ । विद्युत बराह नाम के 
प्रथ में भी 'मेघ को भेदते हुए! यह अथे है, दूसरा वराह शब्द भी 
इसी लिए शूकर के अर्थ में प्रयुक्त होता है, क्ये कि वह अन्‍्छी 
अच्छी जड़ों का आहार करता दे । इस मत्र गे राह अवतार 
किसी भी प्रकार सिद्ध नद्दों होता । 

कृष्ण शब्द वेदों के अनेक मंत्रों मे आया है। परन्तु इसका 
क्ृप्णावतार से दूर का भी सम्बन्ध नहीं है। इन मत्रों मे ज्सका 
प्रयोग प्रायः काला रंग, आकर्षऊ- काला बादल आदि अनेक अर्थो 
में हुआ है ऐसे बुछ मन्त्राश यहों दिये जाते हैं :- 

त्वे अग्ने सुमति कृष्ण वर्ण ॥छ० १ |७३।७ ॥ काला रंग। 


प्रयको इष्ण मध्व ॥%० १ | ६२। ४ ॥ -ऊफाल्ना र'ग। 
प्रमन्दिने य+ कृष्ण गर्भो निरहन्नृजिश्वना ॥ऋ० १) १०१ श। 
यहाँ कृष्ण गरभा के अथ पाप गर्भा के हैं । 
तन्मित्रस्था कष्णमन्यद्धरित स भरब्ति ॥ऋ०१।११५।४ 
अथवे? २५०'१२६। २२। यजु० २११८। 
कृष्ण कप, आकपण करने वाला | 
अय चक्रमि आकृष्ण ईजुः ॥ ऋ० ४। १६ । ?४७॥ 
कृष्ण वर्णो मेघः || ( सायण ) काला बादल । 
अद्ृश्च कृष्णं दर्ज नश्च ॥ऋ० ६।६।१ । यहाँ कृष्ण 
शब्द दिन का विशेषण द्दै । जिसके शर्थ काले के हैं। 
प्रथ दृश्वो वजन कृष्णमस्ति ॥ऋ० ७।३।२॥ य० १५६०॥ 
अथो तस्य बुजन कृष्ण" भवतीति बृजति गच्छ॒त्य तनेनेति | 
बूजने कृष्ण भव॒ति | ( उठ्चट )। 


[ १७ ] 


एतघ्यास्ने: वृजने गमन्‌ स्थान ऋहृष्णमस्ति श्याम भवति। 
कृष्ण वर्त्मा हुतासनः ॥ ( मद्दीधर ) । 

कृष्णोडअसि ॥ यज्जु० २ ।१॥ -- अस्ति कृष्ण शब्दों बण 
वचनाउन्तो दात्त: आस्ति कृष्ण शब्दों सुगवचन आयुदात्तः | तदि 
हाय्ुतातत्त्वात्‌ कृष्णसगो गृद्मयते ॥। ( उन्बट ) 

अय॑ तु कृष्ण शब्द आदात्त सान्मृगवाचि ॥ [ सहीधर ] 
यहाँ पर कृष्ण शब्द काले मृग का अर्थ देता दे । 

अश्वस्तु ... . ... कृष्ण प्रीचः ॥ यजु० २४१॥ 

कृष्ण ओचरछाग. ! [ उ्वट ] , कृष्ण ग्रीवः श्याम गलोडजः 
[ महीधर ] --क्राली गदेन वाला बकरा । 

आक्ृपणेन्‌ रजसा ॥ यजु० ३३। ४३ ॥-- कृष्णेन रजसा 

रात्रि लक्ष्गेन सह्द ॥ [ उच्बद --महीघर ] यहाँ आकर्षण 
के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है 

कृष्णेन रजसा ॥ यज्जु० ३४। २४। -- तमोलरणेन । [ उब्घट ] 

कृष्णेन अंधकार ल्क््णुेन ( महीधर ) -- अंधकार । 

वेदों में कहीं कहीं राम शब्द भीं प्रयुक्त हुआ दे । उसका भी 
अर्थ प्रायः अंधकार द्वी लिया गया हे--उसका अथे ईश्वर 
अथवा शमावतार फे लिये ऋद्दी भी नहीं लिया गया। ऐसा ही 
एक प्रसिद्ध मन्त्र जिसे प्रायः रासावतार सिद्ध करने के लिए प्रमाण 
रूप में प्रस्तुत किया जाता है ; निम्न श्रकार हैं :-- 

भद्रो भद्॒या सचमान आगात्खसार' जारो अभ्येति पश्चात्‌ । 

सुप्लकेतेय मिरग्निर्वितिष्ठतुशद्धिवर्ण रभिराममस्थात्‌ ॥| 
सायणु भाष्य:--ऋ"० १०१३।६ ० 


भद्रो मजनीयः कल्याणों भद्रया भजनीयया दीप्त्योपसा वा 
सचमातः सेव्यमान: संगच्छमानो वग्नि रासातू आजगासागा-- 
हिपयादाइवत्ीयमागच्छुति वतःपश्चाज्यारों जरयिता शन्न्णां सोउरिनि 


| (८३ 


स्वसार' स्वयं सारिणीं भगिनी वागसामुपमभ्येति ) प्रथा अप्रके- 
ते:सुप्रज्ञानियु मि दीप्तैस्तेनोमिः सह वितिए्ठन्‌ सवंतो वत्त'मान- 
सो5ग्नी सरुशद्धि' श्वतैवरौविरिकेरात्मीयेस्तेजीमी राम कृष्ण शावे- 
रतमा उभ्यस्थात्‌ । सायं होम उमिभूय तिछठति । 


यहाँ पर सायण ने रास का अथे कृष्ण रगवाला, रात्रि 
सम्बन्धी अन्धकार किया है । 


महावीर 


शत पथ में यज्ञ के एक मिट्टी के पात्र 'महाबीरः को बनाने 
का वर्णन है ओर उसमें इसके वनाने में कुछ बेद मन्त्रों का भी 
विनियोग किया गया है । इसी 'मद्दावीर' पात्र को लेकर मूर्ति-पुजा 
समर्थक बहुत से पौराणिक पडित इससे महावीर? की मूर्ति-पूजा 
सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं | यद्यपि इन वेद मन्त्रों मे कहीं भी 
'मह्टावीर! का उल्लेख नहीं है, और इन मनन्‍्त्रों का विनियोग सब्था 
असंगत है तथापि हम यहाँ कुछ प्रमाण देते हैं कि 'महावीर' वज्ल 
पात्र ही है अन्य कुछ नहीं । यहाँ यह भी विचारणीय है कि यह 
भमहावीर ? यदि भूर्ति दे वो किसकी है? तब क्या पूंछ वाले 
पौराणिक हनुमान की है महावीर कोई पौराखिक ईश्वरावतार 
तो है नहीं, जो इनके अवतार राम? के अनुसार थे । अथवा जैनों 
का तीथंकर महावीर” है ? इनकी बुद्ध के समान अचतारों में 
गणना नहीं की गईं। ऐसी दशा में 'मददावीर की मूर्ति-पूजा बेदों 
से सिद्ध करने में हनका क्या लक्ष्य है-यद्द यहीं जाने । 

५४ कि ते कृण्वन्ति कीकटेघु०” ऋ० ३॥३३॥१४॥ 


इस उपयु क्त ऋक_ मन्त्र पर सायणाचार्य जी “धरम प्रवर्ग्याल्य 
कर्मोपयुक्त' महावीर पात्रम्‌ स्वपय: प्रदान द्वारेण न तपन्ति” ॥॥ 
॥ ३ । ४३ । १४ |। 


[ १६ । 


' अर्थात्‌ कीकट देश वह कहलाता है जहाँ पर गोएं अपने दूध 
से कम कांड सें आने वाले पात्र महावीर को नहीं तपाती ॥ 
तद्देतदू ढेव मिथुन यद्‌ वम * |] 
( ऐतरेय ब्राह्मग, १।४। ५ । प्रृ० ६छ७॥। ) 
इस पर सायणाचाय जी-- 

* सयोधम प्रवस्य हृविराश्रय भूतों महीवीराख्यो झन्मयपान्न 
विशेपो योडसावस्ति छिन्न प्रजननेन्द्रियहूपम्‌ ” ॥प्रप्ठ ६७ ॥ 

अर्थात्‌ वह यह धर्म है जो प्रवग्य हवि का आअय भूत है। 

इसका नाम मद्दावीर है -- मिट्टी कापात्र है .. . .... 
महावीर यज्ञ साधने सन्‍्मय “पात्र भेदें तन्निमौश विधिः। 

( क्० औ० सू० २६ ॥बाचस्पत्यकोपखड २० प्रप्ठ ४७४५ 
अर्थात्‌ मद्दावीर' यज्ञ के साधन में मिट्टी का पात्र विशेष है ! 
“यदि महावीरों मिद्येत०” ( वाण्डय ब्राह्मण ६। १०।१। 

॥प्रछ्ठ ६२३ ॥) 

हस पर खसायण जी- 

७ यदि प्रश्नजन समये महावीर. च्रुट्ट चेत्त प्रादेश मात्र मृन्मये 
वस्मिन्‌ पात्रे बहुल घृतमानीय सन्तप्त' तस्गिन्नाव्येपपः आनीय 
प्रवज्यते स्वप्रवर्य पात्र विशेष महावीर सपद़ि मिद्चेत्‌ भिन्‍नो भचेत्‌ 
तद्‌ भिन्‍न' सद्दावीरं पक्षते ? ॥प्रप्ठ ६र३ ॥ 

आशब--यंदि कार्य करते समय' महावीर पात्र हट जाय 
छ्लुटटेतू ' तो उस महांवीर पात्र को घृत में दूध मिलाकर पकाले। 
आदि « कल 


प्रिफिय साहब ऋग्वेद की टीका करते समय प्रप्ठ ४६२ पर 
लिखते हैं -- 
“ज्8६४0 0 ए:8ए७४ाएए४*--॥ एगाणा ४८5 
छाए ए8 एछ0प्राध्ते 7508 ९8६2९त एट5४९] (शी हत 


डद्य॥एा9, 07 85 77 5 980०७ (8778, 


[ ९२० |] 


देवतायतनानि कम्पन्ते देवत प्रतिमा हसन्ति, रुदन्ति, नृत्यन्ति 

स्फुटन्ति स्वियन्ति उन्‍्मीलन्ति ॥ पड विश त्राह्मण 

इस ब्राह्मण वचन को देखकर सूर्तियों का हंसना, रोना, नाचना 
पसीना आना, आदि क्रियाओं का हाना सिद्ध किया जाता है। 
यद्यपि यह चेद मंत्र नहीं है ओर न इस ब्राह्मण को जिसका यह 
चचन है प्रमाण ही माना जाता है । 

तथापि यदिं सान भी लें तथ मन्दिरो की मूर्तियों मे यह क्रियायें 
कहाँ दिखाई देती हैं ? इस प्रकार की मिथ्या कल्पनाओं द्वारा जन 
साधारण को पडे- पुजारिओं के धोखा देने के दिन गए | अब 
यदि यह चमत्कार कर दिखाये जाये तो मूर्ति पूजा स्वयं सिद्ध 
हो जाय । 

यहां हमने इन वेद मंत्रों के वे अथे जो हमे' अभिमत है, प्रन्थ 

विस्तार भय से नहीं दिये | इन मंत्रों पर जिन भाष्यकारों की हमने 
ऊपर सम्मतियां उद्घृत की हैं. उनसे हमारा अभिप्राय केवल इतना 
ही सिद्ध करना दे कि वेदों के इन मंत्रों में जेसी कि कुछ विद्वानों 
को श्रांति है , मूर्ति पृजा तथा उसका सहचर अवतारबाद नहीं 
है। ऐसे और भी मंत्र हैं जिनमें किसी पुराण प्रतिपादित अवतार 
देवता तथा तीथस्थानादि का नाम देखकर वेदों सें उनका उल्लेख 
सिद्धकरने का निरथंक प्रयास किया जाता दै वास्तविकता यद्द हे कि 
इस देश के विद्वानों के आलस्य और प्रमाद के कारण हजारों बर्ष 
से वेदों का पठन पाठन यहाँ खवथा विलुप्त होगया | मध्यकालीन 
पौराणिक युग में वेद ओर वेद्‌ मंत्रों का विनियोग केवल यज्ञांदि 
कर्मकांड में होना शेष रहगया | उन्तका शब्दार्थ करने अथवा 
जानने की कोई आवश्यकता नहीं सममी जाने लगी, परिणाम जो 
होना था वही हुआ । यहाँ के संस्कृत के दिग्गज विद्वानों तक ने वेद 
मस्त्रों के कुछ शब्दों को लेकर उनका अशुद्ध विनियोग करना 
प्रारम्भ कर दिया । “शबन्‍्नो देवीरमिष्टय आपो भवन्तु पीतये” को 


[ २१ ] 


शनिदेवता का '“दद्वुध्यस्वाग्ने प्रतिजाग्ृद्दि ” । को नवगृद 
के बुद्धेवता का, “ गणाना त्वा गणणंते _हवामह ”। 
को गणेश पूजन का मन्त्र कदह्दा और रुमकझा जाने लगा। 
यद्यपि इन मन्त्रों का इन पौराणिक देवताओं से दूर का भी सम्वन्ध 
नहीं है। इसी का अनुकरण वेदिक साहित्य से अनभिज्ञ बहुत से 
पाश्चात्य विद्वानों ने किया और उसी का अलुगमन यहों के 
अंग्रेजी के विद्वान कर रहे हैं| पौराणिक विद्वानों द्वारा इन मन्त्रों के 
अर्थ का अनर्थ करने का कारण जहाँ उनकी बेदिक साहित्य में गति 
न होना है, वहाँ उनके परम्परागत सस्कार, टुराभ्ह एव मदिर तथा 
तीथस्थानों से लगा हुआ जीविका साधन भी है । 
हजारों वर्ष के पश्चात्‌ इस युग मे वेदों के बुद्धिगम्य भावार्थ को 
समभने ओर रसुमभने का श्रेय एक मात्र ऋषि दयानन्द को ही 
दिया जा सकता है। यदि दचानन्द ने उनका युक्तियुक्त अर्थ 
करने का मार्ग प्रदशित न ऊ़िया द्वोता तो वेदों की गडढरियों 
के गीत सममने सें कोई संदेह नहीं रह गया था। शत्ताद्दियों 
से विलुप्त वेदों की मानमर्थादरा की पुनः स्थापना ऋषि दयानन्द्‌ 
द्वारा ही सम्भव हुई। 

पोराशिक काल में वेदों की अक्षम्य उपेक्षा के साथ उन्हें 
ईश्वरीय ज्ञान के सर्वोच्च पद्‌ से च्युत करके उस स्थान पर पुराण 
को आसीन करने वा किस प्रकार दुष्प्रयास किया गया |--इसके 
प्रमाण पौराणिक राहित्य के अनुशीलन से आपको स्थान स्थान 
पर मिले गे । 

यहाँ संक्षेप में जो थोड़े से वेद मंत्र दिये गये हैं. उनसे विद्वान 
पाठकों को चह सममने में कुछ सहायता मिलेगी कि मूतिपूजा 
अथवा अवतारवादादि को वेदों में सिद्ध करने का श्रयास सवथा 
निराघार और नि:सार है तथा वास्तविकता से बहुत दूर है । 


की) 


शेका समीक्षा 

४ जब हम इमारत बनाते हैं तो मचान बॉव कर उसके ऊपर 
खड़े द्वोकर काम फरते हैं ओर इमारत तेयार हो जाने पर मचान 
को निकाल देते हैं। जिनको ज्ञान प्राप्त है उनके लिये मन्दिर और 
तड़ाग की आवश्यकता नहीं होती, किन्तु सामान्य लोगों के लिए 
पूजा, स्तान आदि की आवश्यकता रहती है” । 

--ञ्री चक्रवर्ती राजगोपालाचार्य 

“मूति-यरूजा ईश्वर प्राप्ति की सीड़ी है?-की समीक्षा, शंका 
समीक्षा [११] में की जा चुकी हे | यह शक्ता भी उस जेसी ही है। 
यहाँ मचान की मूर्ति-पूजा से तुल्नना की गई है और उसे अज्ञ 
पुरुषों के लिए ईश्वर प्राप्तिका साधन बताया गया है । योग साधन 
ओर सूर्ति पूजा अध्याय में यइ सिद्ध किया जा चुका दे कि योग- 
दर्शन ईश्वर भ्राप्ति के साधनों में मूर्ति पूजाका समावेश नहीं करता, 
यम नियमादि अष्टाग योग दी उसके साधन हैं जो सामान्य और 
असामान्य सभी ज्षोगों की पहुँच से बाहर नहीं हैं मचान की इन्ही 
यस नियमादि से तुलना की जा सकती है मूर्ति पूजा से नहीं। 
साधन साध्य के समतुल्य ही होना चाहिए तभी साध्य की प्राप्ति 
सम्भव है । सूर्ति पूजा को प्रथम, साधन सान लिया गया और 
उसे मचान से उपसा देदी परन्तु मूर्ति पूजा तो एक खाई है जिस में 
गिर कर मनुष्य उससे कभी बाहर नहीं आता । हमने आज तक 
क्िसीको नहीं देखा कि जिसने मूर्ति पूजा इसलिए छोड़ 
दी हो कि अब उसे उसकी आवश्यकता नहीं रही । एक मूर्ति पूजक 
सदा'मूर्ति पूजक रहता है । इंस प्रकार भवन निर्मीण होने पर भी , 
मचान भी साथ ही साथ खड़ा रहता है, या थों कहिए कि यह . 
भवतल कमी बन ही नहीं पाता, ओर दम सचान बना कर सदाही 
उस पर खडे रहते हे । ः 
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इसी प्रकरण में राजा जी जेस विद्वान ओर सहिप्रु व्यक्ति 
ले कहा है -- “जिन्हें सूति पूजा पसद नहीं वे बसी पूजा न करें 
परन्तु मूर्ति पुजा खड़न मृखता है |” त्य तो जिन महापुस्षों 
विद्वानों और आचार्यो--जिसमे हजरत मुहम्मद, ऋरप दयानन्द 
राजा राममोहनराय, गुरुनानक, कचीद, दादू जिन्होंने ऋसूदितध 
स्प से मृ्ति पूजा का रूडन किया है. रूमी झूख हुए ? इंसा, 
शंकराचाये, सततुकाराम . गुररामदास ज्ञानेश्चर, मार्टिन्लुथर 
वशवेश्वर, शिवाक्षिवर मारिक्रदाचकर आदि अनेक सत और 
आचाये हुए हैं जिन्होंने मूर्ति पजा की तेन्न आलोचना की हैँ यह 
दूसरी वात है कि आगे चलर्र उनके अचुयायी स्वयं मूति पूजा 
करने लगे हों -- क्या ये भी मृखे कोटि से आते हैं ? हंगे दु ख 
हूँ कि राजाजी जेंसे विद्वान ने आवेश में आकर ऐसे अदुरदशिता 
पूर्ण वाक्य लिखे हैं। मर्ति पूजा वेद, शास्त्र, उपनिपद्रादि आये 
प्रो के चिपरीत है । अतएवं उसको आलोचना न केवल युरक्ति 
संगत है, अपितु वेष्क स स्कृति के प्रत्येक ब्पासऊ का धर्म है। 
(२) 
एक वार राजा [ अलवर नरेश ) ने स्वामी जी से कहा 
कि मूर्ति पृजा पर सेरा विश्वास नहीं होता | राजा की यह वात 
सनकर स्वामी विवेकानन्द दीवार पर से मद्ाराज का चित्र उतार 
कर दीवान से बोले, "यह किसका चित्र है? ? दीवान ने फहा, 
महाराजा साहव का फोटो है? । जो लोग वहाँ मोजद थे 
उन लोगों से स्वामो जी ने फोटो पर थृक्ने के लिए कहा ) लेक्न 
किसी ने भी वसा करने का साहस न किया । विस्मय व डर 
फे मारे समी घबरा उठे ।तव स्वामी जी बोले, ” चित्र में तो 
महाराजा साहव नहीं हैं. तो भी इस पर कोई थृूकने की हिम्मत 
नहीं करता । इसका एक मात्र कारण यही है कि सब लोग यह 
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सोचते हैं कि ऐसा करने से जिसका यह चित्र हैँ उसका अपमान 
होगा । मूर्ति पूजा में भी ऐसा ही है । कोई ई ट. पत्थर या काठ की 
पूजा नहीं करता, बल्कि अपने ६ष्ट देव के अनुकूल मूर्ति बनाकर 
पूजता है। उसी मूर्ति में वह अपने इप्टदेव की छाया देख पाते 
हूं, ईंट पत्थर को नदीं देखते | जो मूर्ति की पूजा करते हूँ वे 
क्या कभी यह कहते हैं, "हे ई'ट, हे पत्थर, हे काठ ! में तुम्दारी 
पुजा करता हू, तुम मुझ पर दया करो ।” स्वामी जी का यह 
उत्तर सुनकर महाराजा साहब बोले, आपने मेरे हृदय के अन्य 
कार को दूर कर दिया, मेरी आखें खोल दीं।” 

--यहाँ स्वामी विवेकानन्द जैसे जगत्‌ प्रसिद्ध विद्वान ने 
वाकूछुल का आश्रय लिया है--प्रश्न कुछ है उत्तर कुछ ओर दे । 
किसी के चित्र अथवा मूर्ति का जानवुझकर अपमान करता 
निश्चय ही उसका, जिसकी वह मूर्ति है, अपमान दे । बेसे नित्य 
समाचार पत्रो में प्रकाशित चित्र रददी में पड़़र जाने, अनजाने 
सभी प्रकार के कार्यो में आते रहने हैं। परन्तु यहाँ प्रश्न सूरत 
पूजा का है, मूर्ति भंजन या उसे अपवित्र फरने का नहीं है। किट 
जो परमात्मा निराकार और अमूत है उसका तो कोई चित्र या 
मूर्ति नहीं जिसे अपवित्र या अपमानित किया जा सके | यह ठीक 
है कि वह सवव्यापक होने से प्रत्येक वस्तु में व्याप्त है, परन्तु इससे 
वह वस्तु परमात्मा तो नहीं हो जाती | यदि ऐसा मान लिया जाय 
तो ईट, पत्थर, प्रथिवी, जिन्हें हम नित्य मत्-मूत्र से अपविक 
करते रहते हैं, क्या उससे परमात्मा अपवित्र हो जाता है ? प्रश्न 
सीधा यह है कि क्या यह मूर्तिया, जिनक्की लोग पूजा करते हैं 
कया परमात्मा की हैं ? यदि नहीं तो वह ईश्वर-पूजा केसे हुई। 
जिस जिसकी वह मूर्ति है उसको पूजा तो एक क्षण को आप कह 
सकते हैं, परन्तु ईश्वर की नहीं । परन्तु किसी महापुरुष की पूज 
उसकी शिक्षा और उपदेशों का अनुकरण हो सकता है। उस 
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जीवितों की भांति स्नान कराना, भोग लगाना, ह्वाथ जोइना नहीं । 
मूर्ति-पूजा, ईश्वर प्राप्ति का साधन नहीं, इसे दम अन्यत्र सिद्ध 
कर चुके हैं, अतएव उस पर पुनः कुछ लिखना विष्ट पेषण होगा- 
पाठक उसे वहा दंखतल । 

एक मृर्ति-पुजक मूर्ति को ही ईश्वर समझ कर उसको पूजा 
करवा हूँ, उसमें व्यापक ईश्वर की नहीं, क्योंकि जब तक उस मूर्ति 
में प्राण प्रतिष्ठा नहीं होती वह उसे पापाण की भाति जढ़ वस्तु 
ही सममता है । प्राण प्रतिष्ठा होने पर उसकी पूजा फा प्रकार यह 
सिद्ध करता है कि वह उस सूर्ति की ही पूजा करता है, ईश्वर की 
नहीं, अन्यथा सर्वेव्यापक परमात्मा तो उस मूर्ति में आ्राण प्रतिष्ठा 
से पूर्व भी व्याप्त था। यदि मूर्ति-पूजा में मूर्ति व्याप्त ईश्वर की पूजा 
है तो उसकी-स्मान, चन्दन-लेपन, भोग, दीप आदि-से अचना का 
कोई अर्थ नहीं, क्योंकि ईश्वर को तो इन वस्तुओं की आवश्यकता 
ही नहीं है । अतएव जो युक्तियां मूर्तियूजा की सिद्धि सें श्री स्वा० 
विवेकानन्द ने दी है वे हेत्वामास एवं शांत दें। 
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जसी नहीं दे उसको चैसी मानना ही मूर्तिपूजा का ध्येय है 
ओर यही उसका असली रुप है । मूर्ति बनाना, मूर्ति को स्थापित 
करना और मूर्तिपृजना तीनों व्यापारों मे कल्तला का सबसे अधिक 
भाग है और ऐसी कल्पना का जो सचाई से कोसों दूर है । ओर 
दुर्भाग्य यह है कि मूति-पुजऊ की तो कल्पना-शक्ति भी अविकसित 
दी रह जाती दे, जो कुछ कल्पना का लाभ है बह मूर्ति-निर्माता के 
ही दिस्से में आता हे । और निर्माता को भी अपनी कल्पना- 
शक्ति का विकास करने के साथ ही बचना से भी काम लेना 
पड़ता है । इसलिए मूर्तियों के निर्माता और पुजारियों का चरित्र 
पूजर्कों की अपेक्षा कहीं अधिक गिरा हुआ होता है। पुजारी 
धोखा देता है पृजक धोखे मे फस जाता है। पूजक चढ़ावा चढ़ाता 
है और पुजारी उसको प्रहण करता है। पुजारी मूर्ति के विपय में 
धोखेबाजी की कहानिया गढ़वा दे और भोला पृजक उस पर 
विश्वास कर लेता है। इस प्रकार चोर वाजारी सद्देव जारी 


रहती दे । 

हमारे शास्त्र कहते हैं कि 'ऋते ज्ञानान्न मुक्ति ” अर्थात्‌ बिना 
ज्ञान के मुक्ति नहीं, मूर्ति का पुजारी इससे सबंथा डलटा उपदेश 
देता है। वह निरन्तर यही कहता दे कि वेद पढ़ते ब्रह्मा मर गए 
कोई ज्ञान की वृद्धि करके भी तरा है ! तरता वही है जो बिना 
विचारे देवता का सहारा लेता है । इसलिए सूर्ति के दशन करते 
समय भूल जाओ कि यह मूर्ति है। इसको साक्षात्‌ ईश्वर समझो 
तभी कल्याण होगा । आत्मा का गुण है चेतनता अथवा ज्ञान। 
जिस मृर्तिपूजा से नित्य हमारे ज्ञान के साधनों में वावा पढ़ो और 
अन्ध-विश्वास बढ़े उससे आत्म-लाभ कैसे होगा । 

इसके अतिरिक्त मूर्तिणुजा एक सामाजिक रोग भी है। मूर्ति 
पूजक व्यक्ति और मूर्तिपुजक जातिया सेव सामाजिक-सुधार के 
शत्षु रहे हैं। असत्य-दशन और असत्य से कभी कोई जाति 
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सासाजिक-सुधार से सफल नहीं हो सकती । पुजारी अपने को 
ईश्वर का दूत या एजेंए्ट सममता है। उसी के द्वारा पूजक् आर 
पज्य में सम्बन्ध स्थापित होता है । वह विचौलिया है। अत. वह 
शनऊ प्रकार की घोखादिद्दी से भाग लेता दे | दुनियां भर के सब 
प्रसिद्ध देवालयों में यात्रियों की आखों में धूल डाल कर रुपया 
बटोरा जाता है | कहीं कह्दा जाता हैँ कि देवी रग बदलती हे, 
कहीं कद्दा जाता है कि श्री कृष्ण जी ने ढांतोन की, कही कहा 
जाता है कि देवी भविष्यवाणी बोलती है | इस प्रकार मिथ्या 
विचारता, मिथ्या बोलना ओर मिथ्या का प्रचार ऊरना यह 
मृिपृजा का प्रतिफल है | मर्तिपजा की प्रशंसा में सकड़ो मिश्या 
प्रन्थ रव दिए गए और इन्होने लोगों को अपने जाल में 
फसाया । धन का लोम मतिपजा की बुनियाद है । इसी लाभ 
फे कारण मर्तिपजा-गृह बनते हैं और इसी लोभ से प्रेरित 
होकर बढ़ें-बढ़े प्रन्थ रचे जाते हें । 

दो भ्रम हैं जिनके कारण बुद्धमान्‌ लोग भी म॒र्तिपूजा के 
पक्षपाती हो जाते हू प्रथम तो यह कि मतिपजा से कला वटती 
है। कलाकारों ने मृतिंपूजा के कारण ही अपनी कलाओ का 
प्रदशन किया। परन्तु यह लोग भूल जाते ह्‌ कि कलाकारों 
की विद्या का यह दुस्पयोग था। इसक्ना मदुपयोग किया जा 
सकता था | परन्तु जब कला के पक्तपातियों पर मूतिपूजा का प्रभाव 
द्ोगया दो कला का सदुपयोग भी जाता रहा | कलाकारों ने मृ- 
तियों पर जो कला-विज्ञान व्यय किया वह धोखेवाजी फेलान का 
साधन वन गया | उसने असल्ली कला बढ़ाई नहीं अपितु घटा दी । 
जिस कला से मानव जाति का सदाचार गिरता द्वो वह कभी 


कला नहीं कहलाई जा सकती । 
दूसरा भ्रम यह है कि अज्नानी लोग मृर्ति को उस कर छुछ 


न 
तो कर लेते हैं | यदि मन्दिर या मृति न हों तो कोई ईश्वर का 
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नाम भी न ले । परन्तु यह एक भ्रमो्रादक हेल्वाभास दे। यदि 
मूर्तिपुजा न होती तो लोग वास्तविक ईश्वर के विपय में. कभी तो 
कुछ सोचते ' मर्तिपू जा मे फंसे रहने के कारण कोई सोचता तक 
भी नहीं कि ईश्वर क्‍या है, उसके गुण, कर्म ओर स्वभाव क्‍या 
हैं और हम उसकी उपासना केसे कर सकते हैं 

ऋषि दयानन्ड ने आरिकाज्न से द्वी मृर्तिपूजा के गे से 
सप्तार को बचाने का प्रयान किया ओर जो प्रवत्ष युक्तियां सूर्ति- 
पूजा के विरोध में सत्यार्थप्रक्राश में दी गईं हैं वे अवश्य दी लोगों 
को अत्त्य से छुड़ाने वाली हैं। परन्तु कुछ दिनों से आय-समाज 

छ ऐसे मपेलो में फप्त गया है क्वि उसे वास्तविक सिद्धान्तों के 

प्रचार का समय नहीं मिलता। मुझे अत्यन्त हपे हुआ कि श्री 
राजेन्द्र जी ने 'भारत में मृर्तिपूजा! नामक पुस्तक लिखी है। 
ऋएजकल भारतवर्ष में मर्तिगुलए ८7 बंकासक रोग बढ़ रहा है 
ओर जिन पुराने या नए आ्राचार्यों ने मूर्तिवूजा का जो रदार खण्डन 
किया उनके अनुयायी भी अपने इस कतव्य से विम्मुख होकर श्न; 
शने मुर्तिपूजा के कै विप को पान करते जा रहे हैं। मेंसे पुस्तक 
को पढ़ा ओर युक्तियुक्त तथा लाभप्रद पाया । 

अमन्ध-विश्वास पर मुलस्मा करता ससार की अविया को 
बढ़ाता और दु ख का कारण होता दै । यह पुस्तक अवश्य ही 
आअन्ध-विश्वास को कम करने में करने में सहायक होगी। 
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